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| 
अस्टत ; धसं 
निराशा में व्यक्ति जब मार्ग भुल जाता है, अंधकार में जव मन डग- 


मगाने लगता है, पाप ही जब पुण्य लगने लगता है और पुण्य की छाया भी 
जब डरावनी प्रतीत होती है और जीवन भार अनुभव होता है तव केवल 
'धर्म' ही ऐसा तत्व है जो प्रकाश की शोर चलने की प्ररणा कर सकता है । 

“धर्म” वह ्राधार है.जो मनुष्य को मनुष्य बना सकता है। जीवन में 
दुःख जब भी भ्राता है तो समकिए“धर्म” छूट रहा है । धर्म के साथ रहते कष्ट 
भले ही मिलें दुःख नहीं मिल सकता । 

“घर्म' नाम है उस मार्ग का जो हमें 'देव” बनाता है, भ्रानन्द देता है 
शान्ति का भ्रमृत पान कराता है। धर्म संगीत भी है और नृत्य भी, वह 
शाश्वत्‌ ग्रानन्द ग्रोर मानस का प्रेरणा पुज है 

“धर्म” को भुला कर कोई सुखी नहीं रह सकता । चोरी, भुठ और गु'डा 
गर्दी कमी “घमं” के पास नहीं ग्रा सकतीं क्योंकि सूर्य के रहते श्रंथकार कैसे 
हो सकता है ? 

मारत की समस्त बीमारियों का मूल “धर्म-त्याग” है । घमं क्रो साथ लेकर 
भारत जगद्गुरू रहा भ्रोर धर्म को छोड़कर स्वतन्त्र होते हुए भी स्व-स्थिति 
को समाप्त करता जा रहा है । 


प्रसिद्ध विचारक श्री ओम्प्रकाश त्यागी लिखित यह 'घमं चिन्तन” धर्म के 
आधार भुत प्रश्‍नों को समझने का मार्ग दर्शन हे । इसे पढ़ प्रत्येक व्यक्ति उन 
जटिल प्रइनों का उत्तर पा सकेंगे, जिनमें ्राज तक हम सब उलभे रहे हैं । 


मानस का अंधकार मिटाने के लिए धर्म की सरस व्याख्या 'घमं-चिन्तन' 
पित है । प्रभु कृपा करें कि हम धर्म को जीवन में धारण कर सकें । 
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घमं कभी सत छोडियो, घमं ` सुखों को खान । 

` तीन लोक को सम्पदा, बसी धर्म में झान ॥ 

दया घमं का मूल है, पाप सूल झभिमान। 

तुलसी दया न छोड़िये, जब लगि घट में घ्राण ॥ 

क्षसा विवेक सुदम दया, सत्य वचन तप दान । 

शील, धेय, संतोष ये, धमं लिंग दश जान ।। 

घृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौ चमिन्दरिय निग्रह । 
धीविंद्या सत्यमक्रोधो दशक्र धमलक्षणम्‌॥ -मनु 
घैयं, क्षमा, मन को वश सें रखना, चोरी न करना, श्रान्तरिक 
एवं बाह्य शुद्धि, इन्ब्रियों को वश में रखना, वेदादि शास्त्र ज्ञान द्वारा 


बुद्धि, को बढ़ाना, भ्रात्मज्ञान, सत्य प्रौर श्रक्रोध-ये दस धमं के 
लक्षण हैं। 


यतो$म्युदय-नि.श्रेयस्सिद्धिः स धमः । _ --कणाद 
जिससे लौकिक भ्रौर पारलौकिक उन्नति हो उसे धमं कहते हैं । 
धर्मः कामदुधा घेनुः। . -- बहन्नारदपुराण, 


घर्म सब कामनाभों को को पूरणं करने वाली गौ है 


धर्म एव हतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः | 
. तस्माद्वो न हन्तव्यो मा नो धर्मो हतो वधीत्‌ ॥ 
--बैदव्यास 
मरा हुआ ध्म मनुष्य को मार देता है और रक्षा किया हुभ्रा घमं मनुष्य 
की रक्षा करता है। ग्रतः धर्मे का हनन कमी नहीं करना चाहिये, जिससे 
मारा हुआ धर्म हमारा नाश न कर दे । [ 
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प्रॅक्किथने 


२५ जौलाई सन्‌ १६६३ को श्रद्धेय स्वर्गीय स्वा० ध्र्‌ वानन्द जी महाराज 
की प्रेरणा व आग्रह पर मुझे पूर्व ग्फ्रीका स्थित केनिया राज्य की राजघानी 
नेरोबी आर्य समाज के उत्सव पर जाने का सौभाग्य प्राप्त हुप्रा । उत्सव के 
पश्चात्‌ मुझे केनिया के अतिरिक्त यूगाण्डा, टनजानिया अर्थात्‌ टॅगानिका तथा 
जंजीवार आदि देशों में प्रत्रारर्थ भ्रमण करने का अवसर मिला । 


पूर्वी ग्रफ्रीका में लगातार ढाई वषं वहाँ पर रह रहे भारतीयों को स्थिति, 
भावना, आकांक्षा तथा समस्याश्रों का भ्रघ्ययन करने कें पश्चात्‌ मैं इस 
परिणाम पर पहुँचा कि यदि वहाँ आर्यं समाज न होता तो वहाँ के भारतीयों 
का स्वरूप ही भिन्न होता गायं समाज ने अपने स्कूल तथा प्रन्य सास्कृतिक 
कार्यो के द्वारा वहाँ के वेदिक घर्मियों के हृदयों में वेदिक घर्म व संस्कृति के 
दीप को कभी बुझने नहीं दिया श्रन्यथा पाश्‍चात्य संस्कृति के तूफान में उनका 
बह जाना स्वाभाविक था । 


भ्राये समाज ने र्वी श्रफ्रीका में किस प्रकार घर्म की ज्योति को प्रज्वलित 
रखा इसका सबसे बड़ा प्रमाण मुझे उस समय देखने को मिला जब नैरोबी 
प्रार्य समाज के उत्सव पर झायोजित यज्ञ पर उपस्थित लगभग ढाई सौ 
मातायं व बहिनें सामूहिक रूप से यजुवेंद के मन्त्रों का उच्चारण सस्वर कर 
रहीं थीं । ऐसा दृश्य कम से कम मुके भारत में भी कहीं देखने को नहीं 
मिला । 


सन्‌ ६३ में केनिया के स्वतंत्र = होते ही उसकी सरकार ने पनी शिक्षा 
संस्थाश्रों में धार्मिक शिक्षा को भ्रनिवायं बना दिया । परिणामस्वरूप स्कलों 
में पढ़ने वाले व दिक धर्मी बच्चों को वेदिक धर्म पढ़ाना अनिवार्य हो गया ; 
परन्तु उन्हें कौन वैदिक घमं का शिक्षण दे ? यह प्रश्‍न वहाँ उपस्थित हो 
गया । ईसाई तथा इस्लाम घमं के शिक्षण के लिये बड़ी सरलता से व्यवस्था 
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हो गई परन्तु'बंदिक घमं का शिक्षण देना एक समस्या बन गई । जिन 
ग्रध्यापकों को घमं शिक्षक के रूप में नियुक्त किया गया उन्होंने धमं शिक्षण 
के नाम पर रामायण व महाभारत पढ़ाना उचित समझा । 

आयं प्रतिनिधि समा पूर्व प्रफ्रीका ने इस नई समस्या को अनुभव किया 
आर उसके माननीय मन्त्री श्री चन्द्रप्रकाश जी ने इस पर विचारार्थ शिक्षकों 
की एक बठक बुलाई, जिसमें विचार किया गया कि वैदिक धर्म का शिक्षण 
केसे दिया जाये ? इस सम्बन्ध में शिक्षकों के लड़खड़ाते हुये रान्ति पूरा 
विचारों को सुनकर मैंने निणय किया कि प्रति सप्ताह दृहस्पतिवार को वैदिक 
घर्म के सिद्धान्तों पर एक लेख वहाँ के पंग्र जी दैनिक समाचार पत्रों में दूँगा 
गौर नीचे लिखे विषयों पर विद्यार्थियों की रुचि के अनुसार पुस्तकं लिखू गा 
अर्थात्‌ 

१. धर्म का साधारण रूप से परिचय । 

२. घर्म क्या है ? 

३. वैदिक घर्मं को विशेषतायें । 

ऊपर लिखित निर्णय लेने के पश्चात्‌ मैंने नित्य प्रातःकाल एक विषय पर 
एक लेख लिखना प्रारम्भ कर दिया; परन्तु जब पूर्वी अफ्रीका से इंग्लेंड आदि 
यूरोपियन देशों के दोरे पर चला गया तो वह लेखमाला का क्रम टूट गया । 
साथ ही भारत लौटने पर राजनैतिक चुनाव व लोक समा के कार्यों में भ्रपने 
निश्चय को भूल गया परन्तु सावंदेशिक साप्ताहिक पत्र के प्रबन्धक श्री _ 
चतुरसैन जी के ग्राग्रह पर मैंने उन लेखों में से कुछ प्रकाशनार्थं दे दिये; 
जिनका जनता ने ग्रच्छा स्वागत किया ; और उन्हें पुस्तकाकार रूप देने को 
सुझाव दिया परन्तु साधनों के प्रभाव में पुस्तक छपवाने की बात बराबर 
टलती गई । 

मेँ श्री माई भारतेन्द्रनाथ जी का इस बात के लिये भ्रामारी हूँ कि 
उन्होंने मेरे लेखों को बढ़ा-चढ़ा कर वर्णन करते हुये मुझे उन्हें पुस्तक के रूप 
में प्रकाशित करने की प्रेरणा ही नहीं की अपितु स्वयं प्रकाशित करने का 
मार भ्रपने ऊपर ले लिया । वैदिक धमे सम्बन्धी ग्रन्थों को बड़े ही आकर्षक 
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रूप में छपवाकर कम से कम मूल्य पर भ्रधिक से अधिक संख्या में जनता में 
पहुँचा देना उनकी अपनी ही कला है। श्रतः इसके प्रकाशन का एणा अय 
उन्हीं को है! 

भे वैदिक धर्म का विद्वान्‌ नहीं भ्रपितु विद्यार्थी हूँ । विद्यार्थी से भूल हो 
जाना स्वाभाविक है । पाठक गण इस पुस्तक को एक विद्यार्थी के प्रयास के 
रूप में ही देखेंगे ऐसी मेरी आशा है । इस पुस्तक में विभिन्न विषयों पर सभी 
प्रइनों का उत्तर देना स्थानाभाव के कारण सम्भव भी नहीं था ; और साथ 
ही सभी प्रइनों का मेरे मस्तिष्क में झा जाना भी कठिन था। एक विषय पर 
जितने प्रश्‍न मेरे मस्तिष्क में उठे उनका अपनी योग्यतानुसार समाधान करने 
का मैंने प्रयास किया है । 

पाठकों से मेरी प्रार्थना है कि वह भ्रालोचक के रूप में नहीं अपितु एक 
सहायक के रूप में इस पुस्तक की त्रुटियों की ओर मेरा ध्यान आकपषित करें; 
आर साथ ही पुस्तक में लिखित विषयों पर ऐसे महत्वपूर्ण प्रश्‍न भी लिखकर 
भेजें जिनका समाधान विषय की पूर्णाता के लिये श्रावश्यक है । उनके इस 
सहयोग के लिये मैं झाभारी हूँगा । 


मैं झाये जगत्‌ के प्रसिद्ध विद्वान्‌ तथा रिसर्च स्कालर माननीय आचार्य 
वैद्यनाथ जी का विशेष रूप से ्रामारी हूं कि उन्होंने इस तुच्छ प्रयास को 
झपना आशीर्वाद प्रदान कर मेरा उत्साह बढ़ाया है । यदि इसी प्रकार पाठकों 
ने भी मेरा उत्साह बढ़ाया तो मैं शीघ्र उनकी सेवा में वदिक धर्म की 
विशेषताएं नामक पुस्तक उपस्थित कर दूगा। पुस्तक लगभग समाप्ति 
पर है | 


--ओरोमप्रकाश त्यागी 
(संसद सदस्य) 
१५ कॉनिंग लेन 
नई दिल्ली 
१५-८-७० 
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ज्योतिसय ! 


वर्तमान भौतिकवादी प्रवाह मनुष्य को पशुता की ओर ले जा रहा हं। 
जीवन का लक्ष्य केवल शरीर के सुख साधन एकत्र करना वन गया है । जिसके 
परिणाम स्वरूप सर्वत्र ईर्ष्या द्व ष-युद्ध-घुणा पनप रहे हैं । 

“धर्मे? जो जीवन का मागें दशक था, मडाहबों के कारण बुद्धिजीवी वग 
की घृणा का पात्र बन गथा है । मनुष्यों के द्वारा स्वार्थ पूर्ति के लिए मटकाने 
बाले “अज्ञान-मार्ग” मजाहव के रूप में धमं के नाम पर फैले तो लोग धर्म के 
सच्चे स्वरूप को भूलते गये और धमं को छोड़ने से भ्रधर्म मन मस्तिष्क पर 
आधिकार कर बैठा । 

आज की सबसे बड़ी ग्रावशयकता संसार को घम ग्रोर मज़हव का भेद 
समझाने की है | “घ्म” श्रश्टत है तो ''मजहब” विष । “घ्म” प्रकाश है तो 
मंज़हव अंधकार । “घर्मे” जीवन है तो मज़हब “मृत्यु” । 

प्रस्तुत पुस्तक में ग्राय समाज की धर्म सम्बन्धी ग्राघारभूत मान्यताग्ों 
का सुलझा विश्लेषण आये जगत्‌ के जाने माने कार्यकर्ता श्री भ्नोग्प्रकाश 
त्यागी ने जिस सुन्दरता से किया है उसके लिए वे बघाई के पात्र हैं। मैंने 
उन्हें बहुत निकट से देखा है । उनके मन में भ्रार्यं समाज का संदेश फंलाने की 
जो भावना है वह बिरलों में ही मिलेगी । - 

“'जन-ज्ञान-प्रकाशन'' ने “धर्म चिन्तन” प्रकाशित कर एक बड़ी कमी 
को पुरा किया है। वसे भी 'जन-ज्ञान' द्वारा आय समाज प्रौर महषि 
दयानन्द की लक्ष्य पूर्ति के लिए जो उत्साह पूर्ण कायं किया जा रहा है, और 
थोड़े से ही समय में साहित्य द्वारा इसने जो सेवा की है उस पर प्रत्येक आये 
समाज का सदस्य गर्व कर सकता है । 

ज्योति “धर्म” की ग्रंधकार में जले, प्रकाश फैले और अंधेरा दूर हो । 
मनुष्य मनुष्य बन प्रभु के बताए मार्ग पर चले । यह मेरी इच्छा है । ज्योतिमय 
प्रेरणा ही धरती को स्वगं बना सकती है । 

छोटे-बड़े सभी “घर्म-चिन्तन”' से धर्म का ममं समभें'"------- 


मंत्री शुभ कामनाग्रों सहित 
सार्वेदेशिक अर्ये प्रतिनिधि समा राम गोपाल शाल चाले 
रामलीला मैदान नई दिल्ली संसद्‌ सदस्य 
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प्रस्तुत पुस्तक जिसके विषय में कुछ पंक्तियां लिखने बेठा हूं, 'धमं -चिन्तन' 
है । इसके लेखक श्री ओम्प्रकाश जी त्यागी संसद्‌ सदस्य हैं । श्री त्यागी जी 
का घनिष्ठ सम्वन्ध श्राय समाज जेसी प्रसिद्ध धामिक संस्था से रहा है । 
विविध प्रद्वत्तियों में त्यागी जी ने श्रपना योग दान दिया है ग्रोर कुशलता- 
पूर्वक कार्य किया है युवक श्रान्दोलन जिसका ही रूप श्रार्य वीर दल है इसका 
संचालन श्री त्यागी जी ने ही किया है । जहाँ उनसे इस आन्दोलन. को प्रगति 
मिली, जीवन मिला और अनेक कार्यों में सफलता मिली वहाँ इससे उनक्रे 
अनुभव में श्रधिक वृद्धि हुई । पुस्तक के लेखक को जहां झारीरिकोन्नति करने 
कराने में अति प्रीति रही वहाँ सामाजिक और धामिक उन्नति के मागं में भो 
उसने अपना स्थान उसी प्रकार रखा । भगवान्‌ दयानन्द के सूत्र को उसने 
झपने सामने रखा । ड़ 

जहाँ तक मुझे ज्ञात है इस पुस्तक के लेखक ने भ्रपने जीवन में कथनी की 
अपेक्षा करनी पर अधिक वल दिया है । श्री त्यागी जी का एक यह भी गुण 
रहा है कि वे जिसके भी मित्र रहे सच्चे मित्र रहे प्रोर इसको उन्होंने हृढ़ता 
से निमाया। वे एक विश्वसनीय मित्र कहे जा सकते हैं । इन गुणों की 
कसौटी तब होती है जब कठिनाइयों का सामना होता है । भ्रनेकों कठिनाइयों 
के आने पर भी उन्होंने श्रपने इन गुणों को कभी नहीं त्यागा हे। जबकि 
उनके नाम के साथ त्यागी शब्द लगा है । 

श्री त्यागी जी धामिक विषयों के चिन्तन में भी रस लेते हैं। धर्म के 
विविध बविन्दुओं और जगत्‌ में तत्सम्बन्धी व्यवहारों पर विचार करने का 
वे समय निकालते हैं । यह उनका विचार का प्रपना ढंग है । वंसे तो वे जहाँ 
आये वीर दल के महा सेनानी रहे और हैं वहाँ धर्मोपदेशक भी हैं। भारत 
एवं उसके बाहर भ्रफ्रीका भ्रादि देशान्तरो में भी उन्होंने घमं प्रचार का कार्य 
किया है और,करते भी हैं । परन्तु घामिक-विषयों पर विचार करना एक 
पृथक्‌ वस्तु है। घमं के विविध विषयों पर उनके विचार का ही परिणाम यह 
पुस्तक घर्मे-चिन्तन है । न 

विद्यार्थी जीवन श्राजकल वहुत ही भ्रस्तव्यस्त और नास्तिकता एवं 
भौतिकता के कगार पर खड़ा है । उनको देखते हुए और युवक संघटन भ्रपना 
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प्रिय विषय होते हुए लेखक ने वेसा ही ढंग प्रपनी पुस्तक में धर्मे-चिन्तन को 
अन्यों के चिन्तन का विषय बनाने के लिए भ्रपनाया है। इस शैली से 
विद्याथिवगं आर सर्वसाधारण दोनों को ही लाभ होगा, और विषय सरलता 
से हृदयंगम होगा । 

वर्तमान युग यद्यपि विचारकों की दृष्टि में विज्ञान का युग कहा जाता 
है परन्तु उसकी प्रिय संगिनी राजनीति ने इसे रोटी-कपड़ा ग्रौर उच्छु खलता 
का युग वना दिया है । रोटी, कपड़ा और जीविका की पूर्ति की आवश्यकता 
सभी कालों में रही है और रहेगी परन्तु ये ही सव कुछ है और इनके लिए 
मानव अपनी मानवता को छोड़ ग्नुशासनहीन ग्रौर उच्छ खल बन जावे-- 
यह कभी भी उचित नहीं समझा गया । गरीबी और ग्रमीरी दोनों ही भारत 
में रहे परन्तु इनकी कभी मुठभेड़ नहीं हुई । जबकि विदेशों में ये रक्तमयी 
क्रान्ति के कारण बने । इसका प्रधान कारण कया है ? उत्तर होगा कि यह 
प्रधान कारण भारत ग्रौर विदेशों की सभ्यता के ग्रन्तर में निहित है । संसार 
में मनुष्य की रोटी, कपड़े श्रौर जीविका की आवश्यकता है परन्तु ये ही सब 
कुछ नहीं है। इनके प्राप्त होने पर भी इनके उपयोग में भ्रनुशासन की 
झावश्यकता होती है। वह अनुशासन केवल धर्म से ही प्राप्त हो सकता है 
रोटी-कपड़े जीविका के घोष और भौतिकता इस भ्रनुशासन को नहीं दे 
सकते हैं । 

मानव प्राणी पुरुष है । पुरुष के अपने चार प्रयोजन एवं उद्देष्य है । वे हैं 
धर्म, अर्थ, काम ग्रौर मोक्ष। इन चारों की प्राप्ति पुरुप का श्रपना प्रयोजन 
है । परन्तु इन चारों में घमं साथ लगा है। कारणा यह है कि धर्म एक ऐसा 
श्रनुशासन है जिसकी सर्वत्र ग्रावश्यकता है । धमंपुरवक भ्र्थ, धमंपुर्वक काम 
झौर धर्मपूर्वेक मोक्ष की सिद्धि करनी चाहिए । धर्म को छोड़कर किसी की 
भी सिद्धि नहीं हो सकती है। मनुष्य ग्र्थं का दास बनकर, कामी बनकर 
शान्ति और सुख को नहीं प्राप्त कर सकता है । मोक्ष तो किसी भी प्रकार 
बिना धर्म के प्राप्त हो ही नहीं सकता है। धर्म जीवन में भ्रनुशासन सिखाता 
है, समाज में भौर राष्ट्र मै ग्रनुशासन सिखाता है, कत्तव्य ग्रौर भ्रधिकार के 
सन्तुलन में अनुशासन सिखाता है और श्रनुशासन सिखाता है भोग तथा 
ग्रपवगे में। इसी कारण से ऋषियों ने कहा हैं कि 'घर्मो रक्षति रक्षितः'। 

इस वैज्ञानिक युग की चका चौंध को देखकर लोगों की यह घारणा बन 
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गई है कि घर्म की अब कोई प्रावश्यकता ही नहीं । विज्ञान ही समस्त 
समस्याओं का समाधान करेगा । विज्ञान की इस अभिवृद्धि के साथ भौतिक- 
वाद की भी ग्रभिवृद्धि हो रही है। लोग यह समभते हैं कि विज्ञान इतने 
साधन उन्न कर देगा कि समस्त झावश्यकतायें अपने आप पूर्ण हो जावेगी 
आर किसी प्रकार की कोई भी कमी नहीं रह जावेगी । इससे समाज का 
चित्र ही बदल जावेगा । विज्ञान का हामी धर्म, आत्मा और परमात्मा को 
तिलांजलि देने में अग्रसर है । वह कहता है कि मानव ने प्रकृति पर आधि- 
पत्य कर लिया है और नित्य नये अन्वेषणों से विज्ञान जगत्‌ पर छा रहा है । 
परन्तु वह भूल जाता है कि प्रकृति पर झाधिपत्य आखिरकार मनुष्य के 
मस्तिष्क ने किया है न कि प्रकृति ने स्वयं आधिपत्य किया है । उसे यह भी 
तो विचारना चाहिए कि उसके इस कथन में ही विरोध है। मानव मस्तिष्क 
ने प्रकृति पर आधिपत्य किया हैं। मानव एक आत्मा है । ग्रतः वह आत्मा 
शक्तिशाली हुई जिसने प्रकृति पर भ्रपना आधिपत्य जमाया है--न कि प्रकृति । 
इसलिए कहना पड़ेगा कि यह मानव की आत्मा है जो प्रकृति से भो उच्च है । 
विज्ञान समाज और मानव की समस्याओं के सुलभानें के. लिए साधन उत्पन्न 
करता है परन्तु उनके प्रयोग ग्रौर अप्रयोग का विवेक नहीं देता है । वह 
शक्ति तो देता है परन्तु उसके प्रयोग का ज्ञान एवं अनुशासन नहीं देता है। 
यह अनुशासन तो केवल धर्म से आया करता है । वस्तुतः ग्रम्युदय ग्रौर 
निःश्रेयस की सिद्धि विज्ञान से नहीं धर्म से होती है। विज्ञान साधन है पर 
साध्य नहीं, भ्रधिक र है परन्तु कत्त व्य नहीं । विज्ञान को धमेपुर्वेक प्रयोग में 
लाने में ही मानव का कल्याण हें । 

मानव केवल रोटी खाकर, कपड़े पहन कर झौर पानी पीकर ही सन्तुष्ट 
नहीं रह सकता है । उसे जब ये चीजें उपलब्ध हो जाती हैं तब वह इनसे 
अतिरिक्त का भी चिन्तन करता है। वह भ्रपने समक्ष उपस्थित इस 
विदवव को देखता हैँ और इसकी तह में बैठना चाहता है । वह स्वयं इन प्रश्नों 
को करने लगता है कि यह विश्‍व क्या है ? यह किस प्रकार उत्पन्त हुआ 
और कहाँ से आया है? मैं कया हूँ? कहाँ से ग्राया हूँ ? भौर कहाँ जाऊंगा ? 
जीवन क्या है ? भौर मृत्यु क्या है ? वृद्धावस्था यौवन को क्यों छीनती है | 
मृत्यु जीवत को क्यों समाप्त करती है भौर विपत्ति सम्पत्ति को क्यों झा 
चरती है । जगत्‌ में सुखी से सुखी मानव को ये दुःख की चपेट क्यों लगती 
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हृ? ये प्रश्‍न जो हे विचार करने के लिए वाध्य कर देते हैं । मानव इन प्रश्नों 
का जितना ही विचार करता हे भ्रौर समाधान खोजता है उतना ही बह घर्म 
की तरफ झाता हूँ । इन प्ररनों का वास्तविक समाधान घर्म से ही होता है। 
जगत्‌ की रचना की समस्याझ्रों का समाधान पदार्थघमं से होता है । : पदार्थ 
प्रकृति, प्रात्मा और परमात्मा हे । पदार्थ के चिन्तन से धर्म का स्वरूप जाना 
जाता है। यही कारण है कि धर्म की चिन्तन करने वाले शास्त्र वैशेषिक ने 
पदार्थघर्म का संग्रह और चिन्तन किया है । 

वर्तमान समय में घमं के नाम पर ग्रनेक़ घमं प्रचलित हैं । परन्तु सच्चा 
घमं वही है जो सृष्टि के नियमों के विरुद्ध न हो तथा तत्सम्बन्धी विज्ञान से 
समन्वय खाता हो । सृष्टि नियम के प्रतिकूल धर्म धर्म नहीं है । वे केवल 
विश्वास हूँ जो वस्तुतः स्वयं में श्रन्धविशवास हैं । केवल वैदिक घर्म ही एक ऐसा 
सच्चा घमं है जो इस कसौटी पर सवंथा ठीक उतरता है । उसी के भ्रपनाने 
में मानवता का कल्याण है । 

इस “धर्म-चिन्तन” पुस्तक में घमं के ऐसे ही ज्वलन्त मुद्दों पर चिन्तन 
किया गया है ग्रौर इस चिन्तन से दूसरों को चिन्तन करने को प्रेरित किया 
गया है । यह धर्म चिन्तन केवल लेखक का ही चिन्तन न रहकर सभी पाठकों 
का चिन्तन बने इसलिए लेखक ने इसे लिखा और 'जन-ज्ञान प्रकाशन 
ने प्रकाशित किया है। लोग इसे श्रपनावें, इसका प्रचार और प्रसार हो 
जिससे लेखक का प्रयत्न सफल हो । मेरी यही इच्छा है । 
महषि दयानन्द भवन 
रामलीला मेदान, नई दिल्ली १ _ वे यनाथ शास्त्री 
दिनांक १५ अगस्त १९७० 
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धर्म के शास्त्रीय लक्षणों तथा अ्रर्थों और माहव के ग्रर्थो से विदित 
है कि धर्म और माहव समानार्थक नहीं हैं ग्रौर न ही घर्म ईमान या विश्व।स 
का पर्याय है 1 

२. धर्मे क्रियात्मक वस्तु है और मज़हब विश्‍वासात्मक । 

३. धर्म मनुष्य के स्वाभावानुकूल अथवा मानवी प्रकृति होने के कारण 
स्वाभाविक है ग्रोर उसका आाधार ईश्वरीय ग्रथवा सृष्टि नियम है । परन्तु 
मज़हब मनुष्य कृत होने से अप्राकृतिक ग्रथवा अस्वाभाविक है । मज्ञाहबों का 
ग्रनेक व भिन्न-भिन्न तथा परस्पर विरोधी होना उसके मनुष्यक्कत प्रथवा 
बनावटी होने का प्रमाण है । 

४. अन्य मानवी विशेषणों की भांति सामान्य घर्म मी मनुष्य मात्र का 
एक ही है। इसलिए वह सार्वजनिक मानवी धर्म है जैसे मनु जी के बतलाए 
हुए “धति क्षमादि' धर्म के लक्षण मनुष्यमात्र के लिए समान हैं । उनमें 
ग्रपवाद मले ही कोई करे, परन्तु कोई भी सम्य मनुष्य उनका विरोधी नहीं 
है | किन्तु मज़हव अनेक हैं भ्रौर प्रत्येक मज्ञहब उसके श्रनुयायियों के अतिरिक्त 
दूसरों के लिए मान्य और म्रग्राह्मय है। इसलिए वह सार्वजनिक नहीं है । 
हां ! मञ्जाहवों में भी कुछ ग्रंश धर्मे का ग्रथवा घर्मातुकूल है और उस ही के 
कारण उनका भी कुछ मान बना हुग्रा है । 

५. घमं सदाचार रूप है ग्रतः धर्मात्मा होने के लिये सदाचारी होना 
` अनिवार्य है । परन्तु मज़हबी ग्रथवा पन्थाई होने के लिये सदाचारी होना 
आवश्यक नहीं है । अर्थात्‌ जिस तरह धमं के साथ सदाचार का कोई सम्बन्ध 
नहीं है क्योंकि किसी मड़ाहव का म्रनुयायी न होने पर भी मनुष्य सदाचारी 
(धर्मात्मा) बन सकता है । परन्तु ग्राचार सम्पन्न होने पर भी कोई मनुष्य 
उस वक्त तक्र मडाहबी अथवा पन्थाई नहीं बन सकता जब तक कि मज़हब के 
मन्तव्यों पर ईमान प्रथवा विश्वास नहीं लाता! जैसे कि चाहे कोई कितना 
ही सच्चा ईरवरोपासक ग्रौर उच्च कोटि का ही सदाचारी क्यों न हो वह 
जब तक हजरत ईसा और अङजील तथा हज़रत मोहम्मद श्र कुराने शरीफ़ 
पर ईमान नहीं लाता तब तक ईसाई ग्रोर मुसलमान नहीं बन सकता । 

६. धर्म ही मनुष्य को मनुष्य बनाता है ग्रथवा घमं अर्थात्‌ घामिक गुणों 
झौर कर्मों के धारण करने से ही मनुष्य मनुष्यत्व को प्राप्त करके मनुष्य 
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कहलाने का श्रधिकारी वनता है । दूसरे शब्दों में घर्म ग्रौर मनुष्यत्व पर्याय 
है । क्योंकि धर्म को धारण करना ही मनुष्यत्व है । कहा भी है— 
आहार निद्राभयमेथुनञ्च, सामान्यमेतत्पशु भिर्नेराणाम्‌। 
घर्मोहितेषामधिको विशेषो, घर्मणहीनः पशुभिः समानः ॥' 
अर्थात्‌ खाना, सोना, डरना और सन्तान उत्पन्न करना झादि कर्म मनुष्यों 
और पशुओं में एक समान हैं। केवल धर्म ही मनुष्य में विशेष है जो कि 
मनुष्य को मनुष्य बनाता है । घमं से हीन मनुष्य पशु के समान है । परन्तु 
मजहब मनुष्य को केवल मजहवी श्रथवा पन्थाई भर ्रन्धविइवासी बनाता 
है । दूसरे शब्दों में मजहव के मौलिक मन्तव्यों पर ईमान लाने से मनुष्य 
केवल मजहब का अनुयायी ईसाई मुसलमान आदि बनता है न कि धर्मात्मा 
या सदाचारी । + 
७. धर्म मनुष्य का ईश्वर से सीया सम्बन्ध जोड़ता है । आर उसको 
मोक्ष प्राप्ति के निमित्त धर्मात्मा अथवा सदाचारी बनना अनिवार्य बतलाता 
है । यथा 
“'य्रतोऽम्युदयनिश्रेयससिद्धिः स धमः” 
परन्तु मजहब मुक्ति के लिए मजहबी अथवा पन्थाई बनना झनिवायं 
बताता है । प्रौर नजात के लिए सदाचार को भ्रनावशयक ठहराता है, या यू 
समभिये कि जहाँ घर्म उच्च कोटि का मनुष्य अथवा देवता बनने और जीवन 
मुक्त तथा विदेह मुक्त होने के लिए ज्ञानपूर्वेक सदाचार को ही सर्वोपरि 
साधन वताता है वहां मजहव नजात के लिए ज्ञान और सदाचार को ग्रना- 
वद्यक्र और निरर्थक ठहराता है श्रौर केवल मजहवी ग्रथवा पन्थाई बनने को 
बाधित करता है । उदाहरण के लिए सही बुखारी की इस हदीस को उदूघृत 
किया जा सकता है । 
मिनकाला ला इल्लुला फदख़लुलजत्ताः व इञ्ाज़नाः व इन सरक्ता: । 
अर्थात्‌ ला इला इल्ल इल्ला कहने वाले मुसलमान बहिक्त में जायेंगे चाहे वह 
व्यभिचांरी श्रौर चोर हों। इसी ईमान श्रथवा विश्‍वास से प्रेरित होकर 
स्वर्गीय मौलाना मुहम्मद अली साहब ने एक वार यह कहा था कि “महात्मा 
गांधी कैरेक्टर ९६7१०९7 (सदाचार) की इष्टि से बहुत ऊ चे महातमा हैं। 
परन्तु मुके भ्रफसोस है कि वह दोजख में जायेंगे, क्योंकि वह मुसलमान नहीं 
हॅ” आर उन्हें दोजुख के म्रजाव से बचाने के लिए मक्का शरीफ में उनके 
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मुसलमान होने के लिये. उन्होंने प्राथंना भी की थी । 

८. धर्मं में वाहर के चिह्नों का कोई स्थान नहीं । क्योंकि धमं लिगांत्मक 
नहीं है । यथा-- न लिगं धर्मकारणम्‌ 

अर्थात्‌ लिग धर्मं का कारण नहीं है। परन्तु मजहब के,लिये बाहरी 
चिह्लों का रखना अनिवाय है । 

8. धर्म मनुष्य को पुरुषार्थी बनाता है क्योंकि वह ज्ञानपूर्वक सत्याचरण 
से ही ग्रभ्युदय झौर मोक्ष प्राप्ति की शिक्षा देता है । परन्तु मजहव मनुष्य को 
ग्रालस्य का पाठ पढ़ाता हे । क्योंकि वह मजहव क मन्तव्यों को मान लेने 
मात्र से ही नजात को मिलना मानता है। 

१०. धर्म मनुष्य का ईरवर से सीधा सम्वन्ध जोड़कर मनुष्य को स्वतन्त्र 
और भ्रात्मावलम्बी बनाता है क्योंकि वह मनुष्य और ईइवर के वीच में किसी 
मध्यस्थ या एजेंट की जरूरत नहीं बताता । किन्तु अपने पुरुषार्थ से ही भ्रम्युदय 
गौर मुक्ति का मिलना मानता है। परन्तु मजहब मनुष्य को परतन्त्र ओर 
दूसरों का श्राश्रित बनाता है । क्योंकि वह मजहव के प्रवतंक की सिफारिश 
के बिना मुक्ति का मिलना नहीं मानता । 

११. घमं दूसरों के हितों, स्वत्वों, और प्राणों की रक्षा के लिए मनुष्य 
को अपनी कुरबानी करनी सिखाता है। परन्तु मजहव मनुष्य को अपने हित 
के लिए पशुओं ग्रौर मनुष्यों तक की हिसा रूप कुरवानी का उपदेश करता है । 

१२. धर्म मनुष्य को प्राणी मात्र के साथ प्रेम करना सिखलाता है परन्तु 
मजहव प्राणियों के मांसाहार तथा दूसरे मजहब वालों से द्रेष का पाठ 
पढ़ाता है । 

१३. धर्म मनुष्य जाति को मनुष्यत्व क नाते से एक प्रकार के सार्वजनिक 
झाचारों और विचारों द्वारा एक केन्द्र पर केन्द्रित करके भेदभाव और विरोध 
को मिटाता तथा एकता का पाठ पढ़ाता है। परन्तु मजहब भ्रथवा मत- 
मतान्तर अपने भिन्न-भिन्न मन्तव्यो तथा कत्तंव्यों के कारणा अपने पृथक्‌- 
पृथक्‌ जत्थे बनाकर भेदभाव और विरोभ्र को बढ़ाते व एकता को मिटाते हैं । 

१४. धमं एकमात्र ईश्वर की पूजा सिखलाता और मजहब मनुष्य पूजा 
फैलाते हैं, इत्यादि इत्यादि । 
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- ध्म भ्रोर ईश्वर की महिमा 

« धमं का महत्व 

« धर्म का स्वरूप 

. धर्म श्रोर राजनीति 

« धमं ग्रोर विज्ञान 

« पुजा-पद्धति 

श धर्म का श्रादि स्रोत 

- धमं श्रोर विव्वज्ञांति 

« घमं श्रौर मानसिक ज्ञांति 

« संसार क्या है ? 

- किसने यह ब्रह्माण्ड बनाया ? 
. ईइवर को किसने बनाया ? 
- यह ब्रह्मण्ण्ड क्यों बनाया ? 
. ईइवर ने विश्‍व रचना केसे की ? 
- ईश्वर का स्वरूप 

« ईइवर कहां है ? 

« ईदवर के गुण ग्रोर उसका स्वरूप 
» ईश्वर का न्याय 

: स्ति, प्राथना, उपासना 

. मैं कौन हू ? 

. अपने को कसे जान ? 

. मृत्यु क्या है ? 

श ग्रधिकार प्रौर कत्त व्य 
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धर्म और इश्वर की महिमा 


प्रिय सहयोगियों ! द 

हम सब आज इसलिए एकत्र हुए हैं कि इस संस्था के विद्यार्थियों में बढ़ 
रही घाभिकता व नास्तिकता की भावना पर विचार करें । वस्तुतः हम सब 
के लिए यह गम्भीर चिन्ता का विषय बनी हुई है । भायेंसमाज ने इस संस्था 
को एक विशिष्ट उद्देश्य से स्थापित किया है। इसके हारा विद्यार्थियों का जहाँ 
शारीरिक व वौद्धिक विकास हो, वहाँ उनमें घर्म और ई्वर के प्रति आस्था 
व श्रद्धा की भावना सदा जागृत रहे। दुर्भाग्यवश स्थिति सर्वथा इसके विपरीत 
है ! फलतः संस्था के संस्थापकों की झाशा घूल में मिल रही है । सचमुच उनके 
प्रति हम विश्वासघात के ग्रपराधी वन रहे हैं । जरा सोचो, रात-दिन परिश्रम 
करके घर-घर भोली पसार स्कूल के संचालन के लिए ये कार्य कर्त्ता एक-एक पैसा 
जमा करने के लिए दौड़-धूप करते हैं। दूसरी ग्रोर हम किस प्रकार उनके परिश्रम 
पर पानी फेर रहे हैं । संस्था का झ्ाचा्ये होने के हेतु इस अपराध का मुख्य भागी 
मैं ही हूँ मेरी झात्मा नित्य मुझे इस भूल के लिये लगातार कोसता रहता 
है । इसी समस्या पर पूर्णतः विचार करने के लिये मैंने आप सव अध्यापकों को 
आमंत्रित किया है । मेरी एकमात्र कामना है, आप सव इस दिशा में मेरा 
मार्ग-दशन करें । 

झध्यापक--झाचायें महोदय ! क्षमा कीजियेगा कटु सत्य कहने के लिये । 
सें जानना चाहता हूँ कि हम लोगों को इस स्कूल के संस्थापक भ्रायेसमाज के 
सिद्धान्तों की पूर्ति हेतु भेइ-वकरियों की भाति चलना है या बुद्धिमानों की 
भाँति सत्य ज्ञान का प्रचार करता है । आज विज्ञान का युग है। घर्म पौर 
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ईश्वर ष्ठि, आदि कान. के भोके,/प्रज्ात्री:/ लोगों के: बतितुक्त की उपज है ॥ 
उनके मस्तिष्क पृथ्वी, सूर्य, चन्द्र, वर्षा आदि के रहस्य को जब न समक सके 
तो उन्होंने घमं भौर ईश्वर को जन्म देकर अपना संतोष कर लिया । इनके 
रहस्यों को जानने की भ्रपेक्षा--"ईइवर की रचना ईइवर ही जाने” कहकर 
अपनी बुद्धि पर सदेव के लिये ताला लगा दिया । झ्राज सौभाग्य से विज्ञान 
की प्रगति ने बुद्धि को अज्ञान के ताले से उन्मुक्त कर दिया है। क्या आप 
विद्यार्थियों के मस्तिष्क पर पुनः यह ताला लगाना चाहते हैं । विद्यार्थियों में 
व्याप्त जिस अधामिकता व नास्तिकता से आप चिन्तित हैं वहू चिन्ता का 
विषय न होकर हषं का विषय है । यह विद्याथियों की प्रगतिशीलता का ही 
सुचक है । 

इस भ्रध्यापक की बातों से बैठक में सन्नाटा छा गया और आचार्य 
महोदय के चेहरे की हवाइयाँ उड़ गईं । कुछ देर सन्नाटे के पश्चात्‌ एक भ्रन्य 
अध्यापक ने गम्भीर व रोष भरे स्वर में बोलना प्रारम्भ किया-- 

दूसरा ग्रध्यापक-साथियो ! मास्टर भोगीलाल के घर्म-ईइ्वर विरोधी 
विचारों को झाप सव ने सुना । उनके यह विचार नये नहीं हूं, भ्रपितु ग्रपनी 
अघामिकता व नास्तिकता के लिये सर्वविदित हूँ । आप कट्टर साम्यवादी श्रौर 
भौतिकवाद तथा भोगवाद में ही विश्वास रखने वाले हैं। दुसरी शताब्दी 
में वह व्यक्ति माक्‍सं के भ्रन्घ अनुयायी हैं उनकी भेड़ों में शामिल हो' अपनी 
बुद्धि पर ताला लगा बैठे हैं। घर्म और ईश्वर को उन्हीं की श्राँखों से देखते 
हैं। पर वास्तविक स्थिति पह है कि मा० भोगीलाल को घम आर ईश्वर का 
तनिक भी ज्ञान नहीं है ; नाही उन्होंने कभी किसी घामिक ग्रन्थ को पढ़ा है । 
उन्होंने घमं श्रौर ईश्वर को भज्ञानियों के मस्तिष्क की उपज कहा है, परन्तु 
उन्हें शायद यह पता नहीं है कि भारत के ऋषि-मुनियों ने भ्रध्यात्मिक विषयों 
के सम्बन्ध में जो दृष्टिकोण उपस्थित किये हैं उनके सन्मुख समस्त संसार का 
विद्न्मंडल नतमस्तक है । यह प्राचीन चिन्तन आज भी विद्वानों के लिये 
. नया है । 

तीसरा भ्रध्यापक--श्री बुद्धिभ्रकाश्च--श्राचायं महोदय ! नैतिक दृष्टि से 
हमें स्वीकार करना होगा कि स्कूल की स्थापना के पीछे संस्थापकों की जो 
भावना व उद्देश्य है उसका सम्मान कर उसे क्रियात्मक रूप देना हम सब का 
प्रमुख कतव्य .है । हम में से जो साथी संस्था के उद्देश्य से सहमत नहीं है उसे - 
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क्त by Arya Samaj Foundation Ch + and हा यह. 
ईमानदारी से इस संस्था से पृथक्‌ हो जाना चाहिये । साथ ही यह भो सत्य 


है कि हम लोग छात्रों को डंडे के वल पर भेड-वकरियो की तरह किसी विशिष्ट 
दिशा में हाँक सकेंगे, यह सन्दिग् है। आज के इस वैज्ञानिक युग में छात्र 
वही स्वीकार करता है जो युक्ति पर झ्राधारित हो और हृदय व मस्तिष्क को 
प्रभावित कर सके । फलतः घम श्रौर ईश्‍वर की सत्ता को युक्तियों के बल पर 
यदि छात्रों के मस्तिष्क तक पहुंचाया जा सके तो ये श्रवशय उसे अंगीकार 
करेंगे । दुर्भाग्यवश इस स्कूल में एक भी व्यक्ति नहीं जो इस उद्देश्य की पूर्ति 
कर सके । 

चौथा भ्रध्यापक--श्री ज्ञानप्रकाश--मैं अपने साथी भाई श्री बुद्धिप्रकाश 
के विचारों का समर्थन करता हुआ सुझाव देता हूँ कि आजकल हमारे नगर 
में एक उच्च कोटि के विद्वान्‌, महात्मा पघारे हुए हूँ । वेदशास्त्रो के अतिरिक्त 
उन्हें आधुनिक विज्ञान का भी भ्रच्छा ज्ञान है ; उनके प्रवचन तके और युक्ति 
संगत होते हूँ । यदि नित्य प्रातः प्रार्थना-सभा में उनके प्रवचन का ग्रायोजन 
किया जाय तो लाभप्रद होगा । साथ ही यदि महात्मा जी विद्यार्थियों की 
शंकाश्रों का समाधान भी करते चलें तो छात्रों की रुचि तीव्र हो जाएगी । 

ग्रघ्यापक ज्ञानप्रफाश के इस सुझाव से सब अध्यापक सहमत हो गये । 
निश्चय हुआ कि ग्राचायं महोदय महात्मा के प्रवचनों का अविलम्ब प्रवन्ध 
कर देंगे । 


धर्म का महत्त 


प्रार्थना सभा में प्रार्थना के पश्चात्‌ नित्य प्रातः महात्माजी का प्रवचन 
हुआ करेगा-इस श्रादेश को पाकर विद्यार्थियों में वेचेनी थी श्रौर वे भी 
झाचार्य महोदय की श्रालोचना कर रहे थे। नास्तिक अध्यापक श्री भोगीलाल 
ने विद्याथियों की इम बेचैनी व आलोचना को भ्रपने अनुकूल पाकर महात्मा 
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जी के प्रवर्चनी की असिफील बनीने के निव केर लियी। कुछ सैमेमदिं रि छात्रों 
को फुसलाकर एक षड्यन्त्र की रचना भी की । 
ठीक समय पर महात्मा जी प्रार्थना-सभा में उपस्थित हो गये । उन्हें 
देखते. ही कुछ छात्रों ने हँसना प्रारम्भ कर दिया । हँसी के पीछे उनकी यही 
भावना छिपी थी कि ज्ञान तथा समझदारी की वात तो एक भ्रत्यन्त आधुनिक 
वेषभूषा अलंकृत व्यक्ति ही कर सकता है । ग्रौघड़ जटा-जूटघारी साधु वावा 
का ज्ञान से भला क्या सम्वन्ध ! ये लोग पिछड़ी दुनिया के व्यक्ति हैं । पुरानी 
बातों की ही रट लगाते फिरते हैं । श्राघुनिक ज्ञान से तो यह कोसों दूर हैं । 
इस पृष्ठभूमि के साथ की हँसी छात्रों द्वारा महात्मा जी की खिल्ली उड़ाना 
स्वभाविक ही था । 
प्रार्थना के पश्चात्‌ महात्मा जी का परिचय देते हुये जव ग्राचार्य महोदय 
ते कहा कि पूज्य महात्मा योगानन्द जी वेद-शास्त्रों के विद्वान्‌ होने के अतिरिक्त 
एम०-एस० सी० हुँ तथा एक डिग्री कालेज के भूतपूर्व चायं हैं तो सव 
छात्र ग्रवाक रह गये, मन ही मन अपनी हँसी पर पदचाक्ताप करने लगे। 
परिचयं के पदचात महात्मा जी ने बड़े मधुर स्वर में वेद मन्त्रों का पाठ कर 
अपना प्रवचन इन शब्दों के साथ किया-- 
आदरणीय गुरु वृन्द, तथा भारत की भावी झाशाओ ! मैं श्राप के सम्मुख 
उपदेश कंरने नहीं थाया, प्रपितु ज्ञान-चर्चा करने आया हुं । श्रपने दीर्घकालीन 
- अनुभव के आधार पर जीवन के बह रहस्य वतलाने झाया हूँ जिनके द्वारा 
प्रत्येक मानव इस संसार में सुख, शान्ति व सफलता प्राप्त कर सकता है । 
ग्राप में से यदि कोई विद्यार्थी ऐसा हो जो अपने जीवन में सुख, शान्ति व 
सफलता न चाहता हो तो वह हाथ उठादे। 
एक विद्यार्थी -महात्मा जी ! संसार में चींउटी से लेकर. मानव तक 
एक भी प्राणी ऐसा नहीं जो सुख, शान्ति व सफलता न चाहता हो । 
महात्मा जी--जब सभी सुख, शान्ति व सफलता चाहते हैं तो फिर 
लोगों को दुःख, अशान्ति व व असफलता क्यों मिलती हे? 
दसरा विद्यार्थी-महात्मा जी ! ये चीजें तो न चाहते हुए भी ्नायास 


स्वतः प्राप्त होती है ॥ ` 
महात्मा जी - स्वतः नहीं ्रातीं अपितु जो इन्हे मन्त्रित करता है उसी 


के पास पहुंचती हैं अन्य के पास नहीं । 
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विद्यार्थी -महात्मा जी ! क्या संसार में कोई ऐसा व्यक्ति भी है जो 
दुःख भ्रान्ति व ग्रसफलता को अ्रामन्त्रित करे। 

महात्मा जी-वस्तुतः संसार में अधिकांश व्यक्ति ऐसे ही हैं, पर दुर्भाग्य 
और ग्रज्ञानवश वह स्वयं यह नहीं जान पाते कि वे ऐसा ही कर रहे हुँ? 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! भला यह कँसे हो सकता है कि एक व्यक्ति 
किसी को श्रामन्त्रित करे श्रीर उसे इस वात का ज्ञान तक न हो । 

महात्मा जी--प्रिय बच्चो ! यदि आप गुड़ की एक डली कमरे में डाल 
दो तो चींटियाँ ग्राएंगी या नहीं ? यदि कोई आग या कुएँ में कूद पड़े तो 
मृत्यु उसके पास आएगी या नहीं ? यदि कोई विद्यार्थी पढ़ने के स्थान पर 
सदैव खेलता ही रहे तो परीक्षा में असफलता आएगी कि नहीं ? 
विद्यार्थी-महात्मा जी ! वात आपकी सत्य है ; परन्तु इसे निमन्त्रण केसे 
कहा जा सकता है ? 

महात्मा जी--बच्चो ! निमन्त्रण देने के अनेक प्रकार हैं मानव अपनी 
भ्रज्ञानतावश जान नहीं पाता परन्तु उसकी झाँख तभी खुलती है जब निमंत्रित _ 
महमान सामने ग्राकर खड़ा हो जाता है । महमान भी ऐसा जो फिर इच्छा- 
गनिच्छा, प्रत्येक प्रकार से अपना आतिथ्य करा ही लेता है। इस सम्बन्ध 
में विज्ञान के इस मूलभूत सिद्धान्त को याद रखें कि “कारण के विना कार्य 
नहीं होता” फलतः बिना कारण दुःख, अशान्ति व श्रसफलताएं भला केसे झा. 
जाएंगी ? 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! कया कोई ऐसा उपाय है जिससे मनुष्य इस 
भावना को निमन्त्रण देने से मुक्ति पा सके ? 

महात्मा जी--यही रहस्य तो मैं. आज आपको बतलाने झाया हूँ । पर 
वह तभी बतलाया जा सकता है जब आप सब की इच्छा हो, अन्यथा नहीं । 

विद्यार्थी -सब छात्रों ने तत्काल एक स्वर से घोषणा की कि हम सब 

यह रहस्य जानना चाहते हैं ? 

प्रवचन में विद्याथियों की इस प्रकार बढ़ रही रुचि को देखकर आचार्य 
सन ही मन हृषित हो रहे थे, दूसरी गोर वह नास्तिक ग्रध्यापक शर्म से भूमि 
में गड़ा जा रहा था। 

महात्मा जी--विद्याथियो ! अज्ञान ही मानव के मागे में सब से बड़ी 
रुकावट है ; ग्रौर यही समस्त दुःखों, ग्रशान्तियो व भ्रसफलताझों का भूल है । 
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अतः सत्य ज्ञान की प्राप्तिं और ग्रज्ञानता की समाप्ति से ही मानव दुःख 
थ्रशान्ति व असफलता से संथा मुक्त हो जाता है । 

विद्यार्थी-हम सब विद्यार्थी स्कूल में तो ज्ञान प्राप्त करते ही रहते 
हैं ; फिर हम समय-समय पर इन शात्रुओं के फंदे में क्यों फंसते रहते हैं ? 

महात्मा जी - भ्राजकल स्कूल-कालेजों में दिया जाने वाला ज्ञान भ्रधूरा 
है । इससे अज्ञानता का समूल विनाश होना सम्भव नहीं । इसमें विश्व के 
धार ईश्वर, जीव और प्रकृति में से आप केवल जड प्रकृति का ही ज्ञान 
प्राप्त करते हैं । जीवात्मा ग्रौर ईश्वर के वारे में तो कोई चर्चा ही नहीं होती । 
ऐसी ग्रवस्था में भ्राप अज्ञानता से मुक्ति की कंसे आशा कर सकते हैं ? मानव 
श्राकाश पाताल को खोज तो करता फिरता है ; परन्तु ग्रपने भीतर की खोज 
की ओर कभी ध्यान देता ही नहीं। भ्रपनी खोज के बिना केवल संसार की खोज 
मानव को बल प्रदान तो कर देती है ; परन्तु दिशा भ्र प्रकाश के विना 
बल का प्रयोग करना पारिविक बल के सदृश ही होता है। अतः जब तक 
व्यक्ति निम्न प्रश्नों के उत्तर प्राप्त नहीं कर पाता तब तक उसे ग्रपनी सही 
दिशा और प्रकाश रेखा का ज्ञान होना सम्भव ही नहीं । ये प्रश्‍न तीन हैं:-- 
१--यह संसार क्या है ? इसे किसने क्यों और केसे बनाया ? २--मैं कोन हूँ ? 
यहाँ क्यों झाया हूँ ? मेरा लक्ष्य क्या है मेरा यहाँ अपना कया है? ३-- 
कारणरूप इस जड़ प्रकृति और इसके द्वारा इस स्थूल ब्रह्माण्ड को बनाने वाला 
कोन है ? मेरा उसके साथ क्या सम्बन्ध है ? 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! इन प्रश्नों का हम विद्यार्थियों से भला क्या 
सम्बन्ध है ? हमारी परीक्षाश्रों का तो इनसे कोई दुर का नाता भी नहीं है। 

महात्मा_विद्यार्थी ही नहीं अपितु आवाल वृद्ध सभी से इनका सम्वन्ध 
है । इनके विना सफलता व सुख मिलना बड़ा कठिन है । उदाहरण के लिए 
जब एक विद्यार्थी को यह ज्ञान ही नहीं होगा कि वह कौन है ? स्कूल में क्यों 
आया है ? उसका लक्ष्य कया है? स्कूल योर अध्यापकों के साथ उसके 
क्या सम्बन्ध हैं ? तो क्‍या आप यह भ्राश करते हैं कि उसे अपने जीवन में 
कभी सफलता प्राप्त हो सकेगी ? वस यही अवस्था जीवन के प्रत्येक क्षेत्र की 
है। 

विद्यार्थी- महात्मा जी । हमें इन प्रइनों का समाघान कैसे प्राप्त हो सकता 


है ?. 
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महात्मा घमं का शिक्षण इन्हीं प्रइनों का मुख्यतः उत्तर देता है । 
इसलिए यदि ग्राप चाहते हैं कि जीवन में सुख, शान्ति व सफलता की प्राप्ति 
हो तो आप को घार्मिक शिक्षण भ्रथवा घार्भिक ग्रन्थों का भ्रष्ययन करना ही 
होगा । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! क्या विज्ञान के द्वारा हम इन प्रश्‍नों के उत्तर 
नहीं जान सकते ? 

महात्मा---भोले विद्यार्थी ! धर्म और विज्ञान दो अलग वस्तु नहीं हैं । 
अन्तर केवल इतना ही है कि भौतिक जगत्‌ की खोज सम्बन्धी ज्ञान का नाम 
भौतिक विज्ञान है और आतमा-परमात्मा सम्बन्धी खोज का नाम अध्यात्म ज्ञान 
अथवा घमं है ? 

विद्यार्थी--क्या श्राप विज्ञान की भाँति घर्म के समस्त सिद्धान्तं को 
युक्तियों द्वारा सिद्ध कर सकते हैं ? F 

महात्मा बुद्धि तथा युक्ति से सिद्ध न होने वाले ज्ञान को घमं कहना ही 
भूल है ? डड 

विद्यार्थी --वैज्ञानिक खोजों के लिए बड़ी-बड़ी प्रयोगशालाएँ वनी हुई हैं ; 
परन्तु ग्रध्यात्मिक अन्वेषण के लिए कौन सी प्रयोगशाला है ! 

महात्मा-इस झाध्यात्मिक अन्वेषण के लिए हृदय ही बहुत बड़ी 
प्रयोगशाला है ; योगाभ्यास इसका साधन है और वेद-ज्ञान इसका मुलभूत 
आधार है। हे 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! घर्मे के सम्बन्ध में श्राप के. विचार हमें स्वप्न 
जैसे लगते हैं; मौर इन पर विए्वास होना कठिन हो रहा है । घमं के सम्बन्ध 
में अव तक हमारा यही विश्वास है कि घ्म विज्ञान विरोधी है, इसमें बुद्धि 
तथा युक्ति का कोई स्थान नहीं और इसका आधार एकमात्र अन्ध-विश्वास है। 
परन्तु आप की युक्तियाँ तो इसके सर्वथा विपरीत हैं। पे ः 

महात्मा--आप की बातों में बहुत कुछ सत्यता है क्योंकि वर्तमान 
समय. में घम के बाजार में, घमे की प्राइ में नकली घमं भ्र्थात्‌ मजहव चल रहे 
हैं; जो किसी एक व्यक्ति ही के मस्तिष्क की उपज या ग्ादेश हैं ; ह उनमें 
कुछ अच्छी बातें भी हैं; परन्तु उनमें बुद्धि विरोधी ऐसी अनेक बातें हैं जो 
विज्ञान के साथ मेल नहीं खाती हैं । धर्म से मेरा तात्पर्यं इन बुद्धि एवं विज्ञान 
विरोधी मजहबों से नहीं भ्रपितु उस घमं से है जो पूर्णतः तके, युक्ति भोर बुद्धि 
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पर स्थिर है । 
विद्यार्थी--तो घमं की यह व्याख्या आपकी अपनी कल्पना की उपज है 
या इसका कहीं अस्तित्व भी है ? 
महात्मा--यह धर्म मेरा अपना कल्याण प्रसूत नहीं है। वैदिक धमं 
साक्षात्‌ तक, युक्ति और बुद्धि पर स्थित है । वह किसी एक व्यक्ति, परिस्थिति 
तथा समय की उपज न होकर विज्ञान की भांति सर्वकालिक सर्व-कल्याणकारी 
सत्य के रूप में द्युतिमान्‌ है। 
विद्यार्थी -धम का सही स्वरूप व परिभाषा क्या है? 
महात्मा-श्रब समय अधिक हो गया है। आज इतना ही । यदि श्राप ' | 
चाहें तो कल इसी विषय पर विचार करेगे । | | 
आचायें--पुज्य महात्मा जी ! आपका कथन सर्वथा समुचित है । अव 
समय समाप्त हो गया है । गब कल पुनः इसी समय प्रवचन होगा । 
5 महात्मा--कल प्रवचन होगा या. नहीं यह आप पर नहीं भ्रपित्त 
विद्यार्थियों की इच्छा पर ही निर्भर करता है। इसलिए मैं विद्यार्थियों से ही 
जानना चाहता हूं कि कल प्रवचन हो या नहीं ? - 
महात्मा जी की वात सुनकर समस्त छात्रों ने एक स्वर से कहा--“प्रव- 
चन श्रवरय होना चाहिए । महात्मा जी की सेवा में प्रार्थना है कि वह अपने 
प्रवचनों का क्रम तब तक चालू रखें जब तक इन समस्त प्रश्‍नों का समाधान न 
हो जाए । शान्ति पाठ के साथ झाज का सत्संग समाप्त हुआ । | 


धर्म का स्वरूप 


छात्रों में आज विशेष उत्साह था अब ्ार्थेना-सभा उनके लिये झाक- 
षण की वस्तु बन गयी थी । सब के मुख पर महात्माजी के तकेपूर्णे प्रवचनों 
की प्रशंसा की चर्चा थी । नास्तिक भ्रघ्यापक ही बेचैन प्रतीत होता था धर 
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अलग कोने में खड़ा कुछ विद्यार्थियों के साथ किसी षड्यन्त्र की रचना कर 
रहा था । घण्टी वजते ही सब छात्र और भ्रव्यापक पंबितबद्ध खड़े हो गये । 
` श्रार्थना के पश्चात्‌ महात्मा जी की ज्ञान-गंगा इस प्रकार प्रवाहित होने लगी । 

महात्मा -छात्रो ! कल आप घमं का स्वरूप जानने के लिये उत्सुक थे 
जिससे मुझे हादिक प्रसन्नता हुई । यह उत्सुकता स्वाभाविक है । इस समय 
धर्म के नाम पर जो कुछ चल रहा या हो रहा है उससे घर्म बदनाम हो चुका 
है, घमं का नाम तक लेना झाज पिछड़ेपन का प्रतीक बन गया है। घमं के 
नाम पर भूतकाल में जितना लून-खराबा, जितनी लूट-मार, हत्यायें हुई हैं 
उनका वर्णन पढ़कर घमं से घृणा हुए बिना नहीं रह सकती। यही कारण था 
कि कालंमाक्सँ जैसे विद्वानों ने घर्म ग्रोर ईश्वर को पू'जीपतियों का पड्यन्त्र 
और लेनिन ने अफीम का नाम देकर त्याज्य घोषित कर दिया! इसमें दोष 
उनका नहीं अपितु ऐसे तथाकथित लोगों का है जो घर्म के नाम पर मत- 
मतान्तर का प्रचार करते रहे हैं उन्होंने खास ढंग की पूजा-पद्धति और किसी 
विशिष्ट पंगम्वर व ईरवरपुत्र में विश्वास मात्र को धर्म बनाया हुआ था । 
जो व्यक्ति उनकी वात नहीं मानते थे उन्हें काफिर, पापी व खुदा के झा, 
घोषित कर कतल कर दिया जाता था । लूटना, कतल करने के विभिन्न 
प्रकार के रोमांचकारी श्रत्याचार, बच्चों का वघ, स्त्रियों को पीडित, अपमानित 
करना वह अपना पुनीत कतव्य समझते थे। ईश्‍वर उनके इन कुकर्मों 
: से प्रसन्न हो उन्हें स्वगं ले जायगा ऐसा उनका विश्वास था। इस प्रकार उनका 
घरमे मन्दिर, मस्जिद, गिरजा, गुरुद्धारो के अन्दर पूजा-पाठ तक सीमित 
कर दिया गया ! इतिहास इन कुकृतियों से भरा पड़ा है । सचमुच भ्राज तक 
घमं के नाम पर यही सब कुछ होता रहा है। 

वास्तव में घर्म मन्दिर, मस्जिद, गिरजा व गुरद्वारों के अन्दर केवल 
पूजा-पाठ में नहीं ग्रपितु इनके अतिरिक्त व्यक्ति के दैनिक जीवन में व्यापक रहना 
चाहिए। पूजा-पाठ धर्म नहीं अपितु घर्म पालन में सहायक मात्र है केवल 
पूजा-पाठ को ही धमं समझना भारी भूल है । 

विद्यार्थी -महातमा जी ! मजहव भ्रौर .धमे में क्या अन्तर है। | 

महात्मा - मजहव एक खास ढंग की पूजा-पद्धति भ्रोर किसी विशेष 
महापुरुष के प्रति भ्रटल विश्वास का नाम है, उधर घर्म मानव के व्यक्तिगत व 
पारिवारिक ग्रौर सामाजिक जीवन को सुखी बनाने वाली एक अजस्र धारा 
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और अविचल निष्ठा का नाम है। उदाहरणार्थं मजहव की दृष्टि में वह व्यक्ति 
'घामिक है जो उस मजहव में पूजा-पाठ नियमित रूप से करता है, चाहे, उसका 
आचरण केसा ही क्यों न हो परन्तु घमं इसके विपरीत उसी व्यक्ति को धार्मिक 
समभता है जो जीवन में प्रतिदिन घमं का ग्राचरण करता है श्रर्थात्‌ जो सत्य 
व्यवहार करता है। 

विद्यार्थी--आप की दृष्टि में घमं की परिभाषा क्या है ? 

महात्मा-घर्म उन कर्मो का नाम है जिनके करने से मानव की 
शारीरिक, व सामाजिक उन्नति हो, जिससे उसे प्रत्येक प्रकार का सुख, शान्ति 
'व आनन्द प्राप्त हो, और मरने के परचात्‌ मोक्ष को प्राप्ति हो । 

विद्यार्थी -महात्मा जी यह परिभाषा आप की भ्रपनी वनाई हुई है या 
'घमे-ग्रन्थो के भ्रनुसार है ! 

महात्मा-विद्याथियो ! वेदिक घमं के समस्त ग्रन्थों में यही परिभाषा 


.... है। यही कारण है वेदिक घमं किसी विशेष पूजा-पाठ का नाम न होकर एक 


विशेष जीवन-घारा का नाम है। आपकी जानकारी के लिए ऋषि-महषियों 
द्वारा की गई धर्म की परिभाषा के कुछ प्रमाण इस प्रकार हैं-- 
यतोऽभ्युदय निःश्रेयससिद्धिः स घमं: । 
(वेशेषिक दर्शन १।१।२) 
जिन कमो से इस लोक और परलोक का कल्याण होकर परमानन्द की 
प्राप्ति हो वही घमं कहा जाता है । 
धारणात्‌ धर्म इत्याहुः धमण विधृताः प्रजाः । 
यः स्याद्घारणसंयुक्तः स धर्मं इति निचयः ॥ 
(महाभारत शान्तिपर्व) 
जो धारण किया जाता है इसलिये वह घर्म कहा जाता है क्योंकि धर्म से 
“ही प्रजा का धारण होता है । भ्रतः जो घारण संयुक्त है वही निश्‍चय से 
चरम है। 
घृतिः क्षसा दमो ऽस्तेयं शोच मिर्द्रियनिग्रहः । 
घोविद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌ ॥ 
{मनु ६।९१) 
अर्थात्‌-घेये, क्षमा, काम, क्रोधादि का दमन, चोरी न करना, पवित्रता, 
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: आत्म संयम बुद्धि, ज्ञान, सत्य बोलना, क्रोध न करना आदि दस घर्म के 


: लक्षण हैं। 


वेदः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । 
एतच्चतुविधं प्राहुः साक्षाद्वमंस्य लक्षणाम्‌ ॥ 
(मनु० २।१२) 

घमं जानने की चार कसौटियां हैं। सबसे प्रथम जो अपने ग्रापके लिए 
प्रिय हो, उससे बड़ी श्रेष्ठ पुरुषों का आचरण, इससे ऊँची जो धमं शास्त्रों भौर 
स्मृतियों में कहा गया है और सबसे सक्रिय और ऊँची जो वेदानुकूल हो । 
विद्यार्थी धमं की इन परिभाषाओों को देखते हुए तो घ्म से किसी का मत- 
भेद होना सम्भव नहीं ? फिर साम्यवादी बन्धु घर्म का विरोध क्यों करते हैं । 

महात्मा--बेचारे अज्ञानवश ही ऐसा करते है । उन्हें श्रव तक मजहब 
के ही दर्शन हुए हैं घमं के नहीं ! इसीलिये उनका विरोध स्वाभाविक है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! ऊपर लिखित परिभाषा में ईइवर के मानने 
न मानने का कोई उल्लेख न होने से सिद्ध होता है कि एक नास्तिक भी 
घामिक बन सकता है । 

महात्मा-हाँ, नास्तिक व्यक्ति भी घामिक वन सकता है, पर उसकी 
घामिकता ग्राधार हीन होगी मरौर कभी भी स्वार्थवश समाप्त हो सकती है । 
इदवर ही समस्त विद्याग्रों ग्रौर जो पदार्थ विद्या से जाने जते हैं उन सबका 
मुलाधार है । ईश्‍वर को जाने विना पूण सत्य पर पहुंचना असम्भव है । अत: 
घमं के सम्पूर्ण स्वरूप का ज्ञान सत्य के भ्रादि स्रोत प्रभु-दर्शन से ही सम्भव है। 

विद्यार्थी आपकी. घर्म-परिभाषा के अनुसार घर्म के घारण करने 
अथवा घर्माचरण करने से प्रत्येक प्रकार का सुख व प्रगति प्राप्त होनी चाहिये, 
परन्तु बात इसके संथा विपरीत देखने में गाती है । भले व घामिक व्यक्ति 
सदा निर्धन व दुःखी ही देखने में ग्राते हैं ऐसा क्यों ? 

महात्मा-घामिक व्यक्ति कभी दुःखी होता ही नहीं वह तभी दुःखी 
होता है जब वह भ्रपने घर्म का पालन नहीं कर पाता है। घमं का पालन 
कोई सरल कार्य नहीं हैं ? भ्रपने घमं को पहचानना प्रत्येक व्यक्ति की क्षमता 
में नहीं है। 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! आपने तो अब एक नई समस्या खड़ी कर दी 
कि घमं को पहचानना सरल कायं नहीं है यह केसे ? 
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` महात्मा-विद्याथियो ! जीवन के प्रत्येक क्षेत्र का अपना स्वरूप व घ्म 
होता है । जब तक आप जीवन के प्रत्येक क्षेत्र के स्वरूप व धर्म को जानकर 
उसके अनुकूल आचरण नहीं करेंगे तब तक सफलता कसे मिल सकती है? 
केवल मात्र शुभ कर्म करने से सफलता मिल जायगी, सो वात नहीं है । 
उदाहरण के लिए यदि गणित की परीक्षा में प्रइन-पत्र का उत्तर न देकर 
झाप वेद मन्त्र, कुरान को यायते या वाईविल के उपदेश लिख गाये या एक 
किसान खेत में वीज वोने के समय सन्ध्या हवन करने लग जाए तो क्या आप 
ऐसी अवस्था में सफलता की ग्राशा कर सकते हैं ? देखने में भले ही आप 
भला कर रहे है, परन्तु वह जीवन के घमं का पालन न कर झधमं व्यवहार 
ही कर रहा है । इसीलिए घमं पर श्राचरण करने वाले का यह परम कत्तव्य 
है कि वह जिस क्षेत्र में कार्य कर रहा हैं उसके घम ग्रौर स्वरूप को पहि- 
चाने झौर लगन के साथ उसका पालन करे । फिर निश्चित रूप से सफलता 
उसके चरण चुमेगी । 
विद्यार्थी बहुधा घमं के सम्वन्ध में यह कहा जाता है कि धर्म मरने के 
पस्चात्‌ ही सुख शान्ति व मोक्ष देता है, वर्तमान जीवन में तो उसे त्याग 
तप-दुःख ही सहन करने पड़ते है । ु 
*“ महात्मा--जिन मूर्ख लोगों ने घमं को नहीं समझा है वह ऐसा कहते 
हुँ । भ्रन्यथा जो घमं वतमान जीवन को सुखी नहीं बना सकता, भला वह 
मरने के पश्चात्‌ किस प्रकार सुख व मोक्ष प्रदान करेगा । सच्चे घमं की 
पहिचान यही है कि वह धारण करते ही मानव को सुख, शान्ति व प्रगति 
प्रदान करता है । 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अपना घर्म पालन 
करने की बात तो नास्तिक व ग्रामिक लोग भी कहते हैं। यदि यही धमं 
हो तब तो रूस-चीन वाले साम्यवादी भी धार्मिक हैं । 
महात्मा--बच्चे ! जिस प्रकार गणित के क्षेत्र में यदि व्यक्ति उसके 
मौलिक नियम व गुर को जानता है फिर गणित की पहेलियों को सुलभाना 
. उसके लिए बड़ा सरल हो जाता है, न्यथा बड़ा कठिन ही हे । इसी प्रकार 
व्यक्ति जब मानव धमं के मौलिक सिद्धान्तों को जान लेता है फिर उसे जीवन 
के प्रत्येक क्षेत्र में उन सिद्धान्तो को कसौटी पर कस कर झपने कतंव्य ग्रकतंव्य 
का ज्ञान सहज ही हो सकता है, प्रन्यथा नहीं । बस धमं के दस मौलिक 
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सिद्धान्त ही वहित हैं जिन पैर धर्म-अधर्मे की पर्स जी सकती हैं यही 
घमं का स्वरूप है । 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! भले बुरे की पहचान तो हर व्यक्ति को 
स्वभावतः होती है इसमें घर्मं की क्या आवश्यकता है ? 

महात्मा-भले-बुरे को पहचान होते हुए भी मनुष्य का स्वार्थं जब उसे 
बुरे मार्गे की ओर खींचता है फिर उसे बुरे मागं पर जाने से घमं के सिवाय कौन 
रोक सकता है। उदाहरण के लिए एक दुकानदार जव बेईमानी से अधिक घन 
प्राप्त होता देखता है तो फिर उसे इस प्रलोभन से रोकने की शक्ति किस में 
है ? वह घमं का ग्रंकुश ही है जो उसे कुमाग से रोकेगा। | 

विद्यार्थी सरकार की दण्ड व्यवस्था उसे बुरे मार्ग से रोकेगी । 

महात्मा -सरकार की दण्ड व्यवस्था तो तभी लागू होगी जव वह 
पकड़ा जायगा ? 

विद्यार्थी फिर घर्म उसे किस प्रकार रोकेगा ? 

महात्मा - घ्म उसे यह प्रेरणा. देने में समर्थं होगा कि बुरा कमंकरने से 
अन्ततः उसकी गात्मा का पतन होगा । ईश्वर की दण्ड व्यवस्था उसे दण्डित 
करेगी । मरने के पश्चात्‌ उसे अपने कर्मानुसार ही भ्रायु, जाति व भोग प्राप्त 
होगा । ऐसा समभ लेने पर व्यक्ति स्वतः पाप करने से रुक जाएगा । 

विद्यार्थी -महात्मा जी! जब शुभ कमं करने का ही नाम घर्म है तो पूजा- 
पाठ करने और मन्दिर, मस्जिद व गुरुद्वारों की भी क्या ग्रावशयकता है ? 

महात्मा --जिस प्रकार डॉक्टर, इंजीनियर, प्रोफेसर आदि बननेके लिये 
स्कूल-कालेज और अध्यापकों की श्रावश्यकता होती है वैसे ही सत्संग द्वारा की 
गई मानिक शुद्धि परमावक्यक है । 

विद्यार्थी-यदि एक व्यक्ति शुभ कर्म करता रहे, तो उसे एक विशेष 
विधि से पूजा-पाठ को बया ग्रवव्यकता है ? 

- महात्मा--क्या बीज के बिन वृक्षा तथा ज्ञान के विना कर्म की श्राप 

: आशा कर सकते हैं ? जब पाप-पुण्य का ज्ञान ही नहीं होगा तो व्यक्ति पुण्य 
केसे करेगा, यदि पाप-पुण्य का ज्ञान भी हो तो फिर पाप के प्रलोभन को 
छोड़कर पुण्य मनुष्य क्यों करे ? इसका उत्तर उसे केसे प्राप्त होगा ? 

विद्यार्थी -पाप-पुण्य का भेद तो मनुष्य घामिक-ग्रन्थों का स्वाध्यय करने 
से प्राप्त कर सकता है । फिर पुजा-पाठ करने की क्या आवस्यकता रह गई ? 
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महोत्मा -- बच्चों | मनोविज्ञान के अनुसार उत्तम वात सुनने, श्रेष्ठ 
ग्रन्थों का पाठ करने, शुभ विचारों का निरन्तर ध्यान व मनन करने, गुणी 
व्यक्तियों व महापुरुषों के गुण-गान करने, शुभ कर्मो के करने ग्रौर बुरे कर्मो से 
बचने की वराबर प्रतिज्ञा करने आदि से मानव के अन्दर जहां श्रेष्ठ गुणों का 
प्रवेश होता है वहाँ उच्च कर्मो को करने की प्रेरणा, शक्ति व साहस भी प्राप्त 
होता है। साथ ही पाप-कर्मो के प्रति घृणा, लज्जा व भय उत्पन्न होता है। 
इसके अतिरिक्त अपने जीवन-लक्ष्य का स्मरण कर उसकी ओर अग्रसर होने 
की चेतना व इच्छा जागृत होती है । वस, इन सभी कृत्यों का नाम पूजा- 
पाठ पद्धति है। यही पद्धति आत्म निरीक्षण, ग्रात्म बोध अ्रथवा श्रात्म- 
शुद्धि. की प्रक्रिया होगी। इस प्रक्रिया के बिना जीवन के किसी भी क्षेत्र में 
उन्नति होना असम्भव है। जिस प्रकार एक दुकानदार नित्य अपनी दुकान की 
रोकड़ मिलाता है उसी प्रकार अपने दैनिक जीवन की प्रतिदिन नियमित पूजा 
पाठ, सन्ध्या के रूप में रोकड़ मिलाना परमावश्यक है । 

विद्यार्थी—क्या घामिक परम्पराश्रों का भी मानना अनिवार्य है ? 

महात्मा--घमं ग्रोर घामिक परम्पराओं का वही सम्बन्ध है जो एक 
पेड़ की जड़ और उसकी शाखा-प्रशाखाद्रों में होता है। जड़ मुख्य वस्तु है 
उसकी सुरक्षा प्रत्येक काल में होनी ग्निवार्य है ; परन्तु शाखा प्रशाखायें सूख 
जाने पर या नियन्त्रण से बाहर जाने पर काटी जा सकती हैं । इसी प्रकार, 
घमं के मौलिक सिद्धान्त सत्य सनातन हैं ; पर उन पर खड़ी धामिक परम्परा 
देश, काल परिस्थिति के ग्रनुसार परिवतंनशील हैं । जो घर्म व घामिक संस्थाये 
जीवित होती हैं वे रूढ़िवाद के दल-दल में न फंसकर अपनी परम्पराओं का 
अपने अनुकूल समय-समय पर सूजन करती रहती है । वैदिक घमं में स्मृतियों 
की परिवर्तित काल के प्रनुसार, रचना इसी का प्रमाण हे कि देश, काल 
परिस्थितियों के साथ ग्रायं जाति ग्रपनी परम्पराग्रों में संशोधन करती घ्रा रही 
है भौर यही इसके दीघं जीवन का रहस्य है । 

विद्यार्थी--घमं का स्वरूप और इसका महत्व तो आज भली प्रकार 
समझ में ग्रा गया ; परन्तु यह समस्या ग्रभी हल नहीं हुई कि घमं की 
पहचान का सरल उपाय क्या है ? [ 

सहात्मा-धम को पहचानने का सही उपाय तो वेदादि शास्त्रों का 
ग्रव्ययत कर सत्य ज्ञान की प्राप्ति है । 
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विरथी कोई व्यक्ति बेदादि शास्त्रों के पढ़ने में असमर्थ है तो 
वह किस बर्म को पहिचानेगा ? र 

महात्मा-वर्मात्मा, विद्वान्‌ महापुरुषों का सत्संग करने से ऐसा व्यक्ति 
वर्मे से परिचित हा सकता हू । 

विद्यार्थी--वर्मात्मा पुरुषों का सत्संग करने का अवसर भी यदि प्राप्त 
न हो तो क्या उपाय है? 

महात्मा--ऐसे लोगों के लिए वेद ने उपाय बताया है । 


विष्णो: कर्माख् पश्यत यतो ब्रतानि पस्पशों । 
इन्द्रस्य युज्यः सखा i 
० १। २।७।.१९ 
सर्वत्र व्यापक भगवान्‌ की “सृष्टि” को ध्यान से देखो ताकि तुम्हें भ्रपने 
कर्तेव्यपालन के लिए बल मिल सके और घर्म का ज्ञान हो सके । इस प्रकार 
प्रभु की मित्रता से मानव अपने को कृुताथे कर सकता हैँ । 
विद्यार्थी--भगवाऱ की कृति को देखना वैज्ञानिकों का काम है साधारण 
व्यक्ति का नहीं । 
महात्मा फिर मनु महाराज ने सामान्य पुरुषों के लिये एक सरल 
उपाय बतलाया है कि-“स्वस्य च प्रियसात्मनः” पर्थात्‌ जो काम योर 
विचार आपकी अपनी आत्मा के लिए प्रिय है वेसा ही दूसरों के प्रति 
समझना और बतंना घमं है, इसके विपरीत व्यवहार ग्रघमं कहाता है । 
विद्यार्थी--क्या वेद ने कहीं मनु महाराज के ऊपर कहे विचार का समर्थन 
किया है ? 
महात्मा--हाँ । यजुर्वेद के चालीसवें ग्रध्याय के मन्त्र में भगवान्‌ उपदेश 


असुर्या नाम ते लोका श्रन्थेत तससा बुता । 
तांस्ते प्रेत्यापि गच्छन्ति ये के चात्महनो जना: ॥। 
जो व्यक्ति भ्रपनी आत्मा का हनन करता है वह अन्धकारमय योनियों तथा 
कष्टों को प्राप्त होते हैं । 
विद्यार्थी-कुछ व्यक्ति कहते हैं कि घम का राजनीति से कोई सम्बन्ध 
नहीं । इसमें आपका क्या विचार है ? 
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महात्मा>अव्म्हत्फर्मीरचित्रत्रहै १५ कात्रव्ससम्र2भीड समत प्नऱव्होएगया है 1 
कल इस पर विचार करेंगे । 
शान्तिपाठ के परचात्‌ सभा समाप्त हुई । 


धर्म ओर राजनीति 


ईश-प्राथना और वेद-मन्त्रों का पाठ करने के पश्चात्‌ महात्माजी ने 
विद्यार्थियों को सम्बोधित करते हुए कहा । 

भारत में ग्राज सँक्यूलरवाद की झाड़ में सवंत्र घर्म पर झाडू लगाई 
जा रही है । खेद एवं भ्राइचयं तो यह है कि इस विनाश-लीला को प्रगति- 
शीलता का प्रतीक बतलाया जा रहा है । भ्रपने को प्रगतिशील व आधुनिक 
विचारक समझने वाले लोगों का कहना है कि घमं का राजनीति से कोई 
सम्बन्ध नहीं है ; घर्म को राजनीति के साथ मिलाने को वे घातक समभते 
हैँ । घमं से यदि उनका तात्पर्य मज़हब से है तव तो उनका विचार उचित है 
पर यदि उनका ग्रभिप्राय वास्तबिक घमं से हे तव उनके विचारों से सहमत ` 
होना कठिन है । 

इतिहास का अ्रध्यायन करने से विदित होता है कि एक दिन था जब 
पाश्चात्य जगत्‌ में मजहवों का वोल-बाला था; मजहव के पेरोकारों ने विज्ञान 
को घर्मे का शत्र, समझ राज्य से वहिष्कृत करा दिया था, काल को गति 
विचित्र है । ग्राज विपरीत स्थिति है । राजनीति द्वारा घर्मे का बहिष्कार कर 
दिया गया है । यह दोनों ही दृष्टिकोण वास्तविकता से कोसों दुर झर मानव 
जाति की प्रगति एवं सुख-शान्ति के प्रबल बाधक है । दुर्भाग्य वश वर्तमान संसार 
इन्हीं दो दृष्टिकोणों में बटा है जब कि संसार इन दोनों के मध्य में है। धर्म 
और राजनीति एक दुसरे के शत्र, न होकर पूरक है । विशिष्टता को दष्टि 
से धर्म ही प्रमुख है घर्म के लिए राजनीति को छोड़ा जा सकता है । पर 
राजनीति के लिये घमं का त्याग संभव नहीं हैं । 
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विद्याथी, महारमा जो "आपने राजनीति को गोण अर धर्म को 
प्रमुख वताया है ! ग्रापकी यह धारणा वर्तमान युग की मान्यता के सवंथा 
विपरीत है । क्या झ्राप अपने पक्ष का औचित्य युक्तियों से सिद्ध कर सकते हैं ? 

महात्मा--विद्याथियो ! धर्मे की सबसे प्रथम मान्यता यही है कि बुद्धि तथा 
युक्ति के श्रावार पर सत्य सिद्ध होने वाली वातों को ही ग्रहण करना चाहिए । 
इसी कसौटी पर श्राज यहाँ चर्चा हो रही है! वस्तुतः घमं शौर राज- 
नीति दोनों ही गौण हैं मुख्य चीज तो मानव एवं मानव समाज की सुख. शान्ति 
व ठीक दिशा में प्रगति है। इसी लक्ष्य की पूर्ति के निमित्त घ्म ग्रौर राजनीति 
साधन मात्र हैं । 

यदि प्रत्येक व्यक्ति सत्य निष्ठा से धर्माचरण करे तो सुख-शान्ति 
की प्राप्ति स्वतः हो जाती है। राजनीति की ग्रावश्यकता तो तभी होती है 
जव लोग अपने घर्म का पालन न कर प्रधर्म करने लग जाते हैं और अपने 
को सुखी बनाने के लिये काम, क्रोध, लोभ, मोह के वशीभूत हो दूसरों के साथ 
अन्याय-त्रत्याचार करते हैं साब ही दूसरों के प्रधिकारों का अपहरण करते हैं । 
इतिहास स्वतः इस तथ्य का साक्षी है कि सृष्टि के प्रारम्भ में जब लोग सत्य 
के अनुसार अपने घमं का पालन करते थे, तब किसी राजा का अथवा 
राजनीति का नाम तक नहीं था । 

राजनीति श्रापत्ति काल की वस्तु है । जव व्यक्ति घमं मार्ग को छोड़ 
अधर्म मागं पर चलने लगते हैँ तब उन्हें दण्ड के वल पर धमं पर लाना ही 
राजनीति का उद्देश्य है । फलत घमं ही मुख्य है राजनीति गोण है । दोनों का 
लक्ष्य एक है ; परन्तु मागं म्रलग-ग्रलग हैं 1 

विद्यार्थी-- झापने अभी कहा कि घर्म और राजनीति का लक्ष्य एक है 
झौर साथ ही श्रलग-प्रलग भी बताया ग्रतः कृपया अपने पक्ष का कुछ अधिक 
स्पष्टीकरण करे ! 

महात्मा--वर्म और राजनीति का संयुक्त लक्ष्य मानव-तथा मानव 
समाज का चौमुखी कल्याणा करना है । घर्म बा काम है, अहिसा, प्रेम, दया, 
क्षमा, श्रन्तः प्रेरण आदि द्वारा मानव के मन व मस्तिष्क का विकास और 
अपनयन कर उसे श्रेय मागं पर चलने की प्रेरणा देगा दुसरो ओर राजनीति 
[हिसा, दण्ड, भय इत्यादि द्वारा व्यक्ति को घर्मे पर चलने को वाघ्य करती है । 

भिद्यार्थी-महात्मा जी .! सामान्यत: अनुभव के आधार पर कहा जा 
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कता द हासि आरि अचार होन ताली 
है । उपदेश क 1 व्यक्ति दड द्वारा शीघ्र सही मागं पर श्रा जाता है | दण्ड 
के बल पर सिंह आदि भयानक पशु तक को वकरियों फे साथ रहने के लिए 
वाध्य किया जा सकता है । जाहिर है, घर्म की अपेक्षा राजनीति अधिक 
उपयोगी और प्रभावशाली साबन है; भर घर्म उसकी तुलना में प्रभावदीन है । 
महात्मा-वच्चो ! यह ठीक है कि लोम, भय, हिंसा इत्यादि द्वारा परि- 
णाम शी त्र प्राप्त होते हैं, परन्तु यह स्थिति क्षणिक होती है । लोभ व भय 
इत्यादि के रहने तक ही उनका श्रस्तिव ठहरता है । इनकी समाप्ति पर इनका 
जीवन भी समाप्त होता है। यह भी उल्लेखनीय है कि लोभ और भय के ग्राघार 
पर समाज में सुख-शान्ति बनाये रखना आदर्श स्थिति नहीं है। दण्ड के 
बल पर पशु समाज को ही नियन्त्रित किया जा सकता है मानव समाज को नहीं । 
इसके सर्वया विपरीत धमं ऐसा ग्रमोघ शस्त्र है जो मानव के मन आर 
मस्तिष्क को एकदम बदल देता है । जब मानव के मन और मस्तिष्क में ही 
पाप, अन्याय ग्रौर अत्याचार करने के विचार समाप्त हो जाते हैं फिर 
निश्चय ही मानव समाज में स्थायी सुख-शान्ति स्वतः विराजमान हो जाती है! 
संसार का इतिहास साक्षी है कि हिंसा के बल पर स्थापित सञ्जाज्यों का 
अस्तित्व हसा के द्वारा ही समाप्त हो गया । क्योंकि हिसा का अन्त भी 
हिसा में ही होता है । दुसरी ओर संसार में जिन लोगों ने विचारों के श्राघार 
पर क्रान्ति का सूत्रपात किया उनका साम्राज्य मेद्य दुर्ग की भाँति समय की 
मार के सम्मुख सोना ताने खड़ा रहा । आर्यजाति का उज्ज्वल इतिहास 
इसका सर्वोत्तम उदाहरण है । विश्व के ऐतिहासिक इस बात पर चकित हुँ 
कि हजारों वर्षों की दासता और विदेशियों तथा विद्याथियो द्वारा किये गये 
भयंकर अत्याचारों के सहते हुए भी आरयंजाति कैसे आज तक सुरक्षित और 
जीवित है / इसका एकमात्र रहस्य आ्ार्य जाति की राजनीतिक सत्ता नहीं 
किन्तु घर्म और आध्यात्मिक दर्शन के प्रति इसकी ग्रगाध श्रद्धा, सिव्ठा और 
प्रेम है। १ 
विद्यार्थी--यदि घर्मे को छोड़कर राजनिति का ही सहारा लिया जाए 
तो श्रापकी दृष्टि में यही दोष है कि उसके द्वारा स्थाई सुख, शान्ति प्राप्त 
नहीं हो सकती क्या इसके अतिरिक्त न्य भी कोई दोष है क्यों कि यह दोप 
कुछ विशेष भयानक नहीं है ! 
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महात्मा--वच्चो ! हिसा के आधार पर स्थापित शान्ति भयावह होती 
है । यह दो घारी तलवार की भाँति कार्य करती है । ऐसी शान्ति तानाझाई का 
रूप भी घारण कर सकती है । उस समय राज्य की समूची शक्ति एक तानाशाह 
के हाथ में चलो जाती है और समूचा राष्ट्र गुलामों की भांति उसकी दया पर 
जीवित रहने लगता है । इसलिए डण्डे के वलपर सुख शान्ति की कल्पना 
भयश्रद है । २ 

विद्यार्थी--तो क्या राजनीति को छोड़ केवल वर्म के भ्राघार पर समाज 
में सुख-शान्ति स्थापित की जा सकती है? 

महात्मा--कदापि नहीं । संसार में अच्छे-दुरे दोनों ही प्रकार के व्यक्ति 
होते हैं। बुरे व्यक्तियोंको सही मार्ग पर लाने के निमित्त राजनीति की 
आवश्यकता है। पर घर्म की अपेक्षा राजनीति को प्राथमिकता देना घातक 
है। राजनीति आपत्ति काल में काम गाने वाली वस्तु है, यह मानकर ही इसे 
ग्रहण करना चाहिए ? 

विद्यार्थी--यदि घमं ग्रौर राजनीति दोनों को साथ लेकर चला जाय तो 
: दोनों के मध्य बया सम्बन्ध रखना होगा ? 

महात्मा--धर्म श्लौर राजनीति में वही सम्वन्ध होता है जो पति और 
पत्नी में होता है । धर्म पति है र राजनीति पर्त्न हुँ। संत्तारमें उव से 
राजनीति देवी ने अपने पति देवता घ्म को तलाक देकर देदय। का रूप 
धारण कर लिया हैँ तभी से जगत में भ्रान्ति व्याप्त है । मानव समाज 
में स्थायी सुख-शान्ति की स्थापना के लिए यह श्रनिवार्य है कि राजनीति देवी 
की इस वेश्या-वृत्ति को समाप्त कर इसे ग्रपने पतिरूप धर्म देवता के घर में 
सती सावित्री की भाँति रहने को विवश झिया जाय । घमंहीन राजनीति 
रावण राज्य उत्पन्ने करती हूँ रौर घमंमय राजनीति 'राम राज्य! । 

विद्यार्थी- क्या आप राष्ट्र की धर्म निरपेक्षता को उचित नहीं मानते ? | 

महात्मा--उचित मानता हूँ, परन्तु धर्म निरपेक्षत का अर्थ धर्म हीनता 
न होकर राष्ट्र के समस्त व्यक्तियों को अपने विश्वास अनुसार निज धर्भ के 
पालन भ्रौर शिक्षण की सुविधाओं की व्यवस्था करना है । 

विद्यार्थी - राष्ट्र में विभिन्‍न धर्मावलम्बी है । सरकार क्रिस धर्म को 
आश्रय और प्राथमिकता दे ? 

महात्मा--देश की शिक्षा पद्धति में बाभिक शिक्षा का अनिवार्य स्थान 
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सभी वर्गों के बच्चों के लिए होना चाहिए । इसके अतिरिक्त स्वर्ग नरक की 
कल्पना को छोड़कर नैतिकता के नियम लगभग सभी धर्मों में समान हैं । शिक्षा 
पद्धति में सरकार इन सिद्धान्तों को शामिल कर छात्रों को घामिक जीवन की 
गोर प्रेरित कर सकती है । है 
इसके भ्रतिरिक्त सरकार समस्त धर्मों, में से सर्वहितकारी सिद्धान्तो भ्रौर 
उपदेशों का संग्रह करके उनका प्रचार और प्रसार कर सकती है। ह 
विद्यार्थी-- महात्मा जी राजनीति भ्रौर घर्म के सम्वन्ध को श्राप ने वडे 
ही सुन्दर ढंग से हमारे मस्तिष्कों में उतार दिया | आज तक हम सव विद्यार्थी 
प्रन्थेरे में थे । परन्तु एक समस्या भ्रगी तक हमारे लिये जटिल बनी हुई है वह 
है घर्मं और विज्ञान का सम्बन्ध । आपने अपने भाषणों में इस सम्बन्ध पर 
यद्यपि कुछ प्रक्राश डाला है परन्तु उससे हमारी संतुष्टि नहीं हुई । विज्ञान 
ग्राज संसार की उन्नति का मूल ग्राघार है। उसका परित्याग स्वयं कष्टों भर 
निर्धनता को आमन्त्रित करना है । धर्म को विज्ञान का शत्रु समझा जाता है । 
ऐसी ग्रवस्या में हम धर्म का पक्ष केसे ले सकते हैं । अतः श्राप धर्म भ्रौर विज्ञान 
के पारस्पारिक सम्बन्ध पर तनिक प्रकाश डालने की कृपा क्रें । 
ग्रपनी घड़ी की ओर देखते हुए महात्माजी ने इस गम्भीर विषय को श्रगले 
दिन लेने का आवद्वासन देते हुए शान्ति पाठ के साथ आज की प्राथना सभा 
समाप्त की । 


धर्म ओर विज्ञान 


झाज स्कूल का नास्तिक भ्रव्यापक महात्मा जी पर भ्रपनी पूर्ण विजय की 
कामना से विद्यार्थियों को शस्त्रार्थ के लिए तैयार कर रहा था। वह महात्माजी 
के गत प्रवचनों की सफलता को भ्रपनी मृत्यु के रूप में देखता रहा । भ्राज 
उसका दृढ़ विश्वास था कि महात्मा जी झपने पक्ष का समर्थन भ कर सकेंगे । 
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घ्म श्रौर विज्ञान के विरोधी सिद्ध होने पर विद्यार्थी पुनः उसके पक्ष में था जाएंगे 
उसने कालंमाक्सं आदि सभी साम्यवादी गुरुओं ग्रोर भौतिकवादी विद्वानों को 
युक्तियों का संग्रह कर महात्मा जी पर ग्राक्रमण करने क! निश्चय कर लिया है 

महात्मा जी नियमानुसार ठीक समय पर पघारे । श्रपने प्रवचन के प्रारम्भ 
करने से पूर्व उन्होंने पनी दाढ़ी पर हाथ फेरते हुए मधुर मुस्कान के साथ 
समस्त विद्यार्थियों की ओर दृष्टिपात किया । नास्तिक ५घ्यापक की गुप्त विधियाँ 
उनके कानों तक पहुँच चुकी थीं । पर उन्हें अपने पक्ष की सफलता में अटल 
विइबास था । अपने विषय को उपस्थित करते हुए उन्होंने ग्रपना प्रवचन 
प्रारम्भ किया । 

प्यारे वच्चो । संसार के अधिकांश लोगों की यह मान्यता है कि घमं 
विज्ञान का शत्र, है । उनकी यह मान्यता उनकी अपनी श्रज्ञानता व अनभिज्ञता 
का ही परिणाम है । वास्तव में घमं ग्रौर विज्ञान एक ही विषय के दो अंग हैं ; 
झौर भेद केवल उनके नाम में ही है । विज्ञान जड़ पदार्थों के स्वरूप और 
उनकी क्रियाशक्ति का नाम है र थमे चेतन ग्रात्मा-परमात्मा के स्वरूप अथवा 
गुण कर्म, स्वभाव का नाम है । इस प्रकार विज्ञान और धर्म दोनों ही इस 
समूचे जगत्‌ की प्रत्येक जड़ व चेतन वस्तु के गुण कर्म, स्वभाव व इनके भ्रापसी 
सम्बस्धों को जानने का प्रयास करते हैं । दोनों प्रकार को खोजें एक-दूसरे की 
पुरक हैं, श्रौर एक-दूसरे के विना अपने में अधूरी हैं। यह वात नितान्त 
असम्भव है कि घामिक व्यक्ति इस जड़ जगत्‌ के वास्तविक स्वरूप को जाने 
विना मोक्ष की प्राप्ति सके, भौर एक वैज्ञानिक झात्मा-प रत्मामा के रहस्य को 
जाने बिना पूर्ण सत्य की खोज कर सके । 

विद्यार्थी-क्या श्राप अपनी इस मान्यता की पुष्टि में वेद-शास्त्रो का 
प्रमाण दे सकते हैँ? . 

महात्मा--एक नहीं, अनेकों प्रमाण वेद-शास्त्रों में इन सिंद्धान्तों के- 
पोषक विद्यमान हैं । नमूने के रूप में कुछ इस प्रकार हैं 

यो विद्यात्‌ सुत्रं विततं यस्मिन्नोताः प्रजाः इमाः । ` 
सूत्र सूत्रस्य यो विद्यात्‌ स विद्यात्‌ ब्राह्मण महत्‌ !! 
ञ्रथवं १०।८।३७ 

जो मनुष्य उस सर्वत्र फैले हुए सूत्र को जानता है जिस सूत्र में यह सब 

लोक-लोकान्तर तथा उत्पन्न हुई वस्तुर्ये माला के दानों की भांति पिरोये हुए 
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हैं और जो पुरुष इस सूत्र के भी सूत्र को जान लेता है वह महान्‌ ब्रह्म को भी 


जान सकता है। 
बिष्णोः कर्माणि पञ्यत्‌, यतो व्रतानि पस्पशे । 
इन्द्रस्य युज्यः सखा । ऋ० १।२२।१६ 
हे मनुष्यो ! विष्णु के कामों (जगत्‌) को देखो जिसे देखकर मनुष्य अपने 
ब्रतों का पालन .करने में सफल होता है । क्योंकि विष्णु सर्वव्यापक ऐवर्य- 
शाली ब्रह्म इन्द्र जीवात्मा का रवसे घनिष्ठ मित्र है । 
(१) अन्धन्तमः प्रविशन्ति येऽसूम्भूति भृपासते । 
ततो भूय इव ते तमो य उ सम्भूत्या रतः ॥ 
(२) अन्यदेवाहु: सम्भवादन्यदाहुर सम्भवात्‌ । 
इति शुश्रुम धीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे ॥ 
(२) सम्भूतिञ्च विनाशञ्च यस्तद्वेदोभय सह । 
विनाशेन मृत्यु तीर्त्वा सम्भुत्याऽमृतमइ्नुते ।। , 
(यजुर्वेद ४०1९, १०, ११) 
(१) जो व्यक्ति कार्य प्रकृति को आत्मा की उपेक्षा करके मान्यता 
देते हैं वे गहरे भ्रन्धकार में प्रवेश करते हैं और जो ग्रात्म की उपेक्षा करके 
केवल कारण प्रकृति की ही उपासना करते हुँ वे पहले से भी ग्रधिक भ्रन्धकार 
को प्राप्त होते हैं । 
(२) कारण प्रकृति भौर कार्य प्रकृति के भिन्न-भिन्न फल होते हैं । ऐसा 
उन विद्वान्‌ लोगों से सुनते आये हैं जो विचारशील है । | 
(३) जो व्यक्ति ब्रह्म-जीव और कार्य प्रकृति दोनों को साथ-साथ जानते 
हैं, वे जड़ प्रकृति द्वारा इस जगत्‌ में मृत्यु को तैरकर ब्रह्म ज्ञान द्वारा अमृत 
पदको प्राप्त करते हैं । 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! आपने घर्म और विज्ञान को एक ही वस्तु के 
दो अंग कहा है सो केसे ? 
महात्मा -भाई । धमं की परिभाषा के श्रनुसार जिन मूलभूत तत्त्वों के 
कारण किसी वस्तु का अस्तित्व रहता है वही उसका घमं होता है इस प्रकार 
संसार में जड़ चेतन प्रत्येक वस्तु के अपने मुलभूत विशेष गुण-कर्म होते हैं ! 
यही उसका अपना स्वरूप होता है । विज्ञान जड़ पदार्थो के गुणों की ही तो खोज 


' करता है भर्थात्‌ विज्ञान संसार के जड़ पदार्थो के घर्मो की खोज करता है । 
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इस प्रकार विज्ञान-शास्त्र जड़ पदार्थो का घामिक ग्रन्थ होनेके अतिरिक्त भ्रन्य 
कुछ नहीं हैं। जड़ पदार्थ होने के कारण वह्‌ स्वयं उनका लाभ न उठाकर चेतन 
मानव ही उसके गुणों को जानकर उससे लाभ उठाता है । 

विज्ञान की भाँति चेतन जगत्‌ के गुण करमंस्वमाव की खोज करने वाले या 
इसके प्रकट करने वाले विज्ञान का नाम मानव घर्म है । इस प्रकार दोनों में 
नाम-मात्र भेद है । 

विद्यार्थी -क्या विज्ञान और धर्म में नाम भेद ही है या इनकी क्षमता . 
में भी भेद है ? 

सहात्मा-- दोनों की एकता का अर्थ केवल इतना ही है कि दोनों का 
लक्ष्य एक है ; परन्तु दोनों की क्षमता व सोमा में बड़ा भारी भेद है । विज्ञान 
अपने समीति शक्ति सम्पन्न भौतिक साधनों पर निर्भर होने के कारण उसकी 
खोज भी सीमित होती है । वह किसी वस्तु के गुण तथा उसके भ्रन्दर विभिन्न 
वस्तुओं की उपस्थिति तथा उनकी मात्रा मात्र बतलाने में समर्थ रहता है इसके 
अतिरिक्त कुछ नहीं । परन्तु घम की खोज का साधन शक्ति सम्पन्न चेतन आत्मा 
होने के कारण खोज की सीमा बड़ी विशाल है । विज्ञान जहाँ श्रपनी खोज 
समाप्त करता है घमं वहुधा श्रपनी खोज वहीं से प्रारम्भ करता है। उदा- 
हरणार्थ । 

(क) जब विज्ञान मानव हो खोज करने लगता है तो वह निम्न परिणाम 
पर पहुँच पाता है य्र्थात्‌ मानव का शरीर निम्न पदार्थों का मेल है । 

(१) १० गेलन पानी । 

(२) ९००० पेन्सिल के लायक कार्वन ! 

(३) २२०० दियासलाई बनाने लायक फासफोरस । 

(४) दो कीलों के वराबर लोहा । 

(५) एक कप को रंगने लायक चूना ! 

(६) कुछ गन्धक तथा मैगनेशियम के टुकड़े । 

परन्तु यदि वैज्ञानिक से यह प्रश्‍न कर दिया जाय कि यदि ऊपर लिखित 
वस्तु उसे देदी जांब तो या वह उनकी सहायता से एक जीवित मनुष्य को 
रचना कर सकता है तो वह अपना सिर खुजालाने लगता है । 

परन्तु जव एक मानव घामिक वैज्ञानिक के सम्मुख उपस्थित होता है तो 
उसकी खोज इन प्रइनों से प्रारम्भ होती है--(१) यह मानव के 
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शरीर के पीछे छिपा ग्रात्मा कौन है ? कहाँ से श्राया है? उसे यह शरीर 


क्यों मिला है ? इस शरीर की बुद्धिपुवंक रचना के पीछे कया रहस्य है । मृत्यु 
के परचात्‌ शरीर की चेतना कहाँ चली जाती है ? और उस चेतन वस्तु के 
बिना शरीर ठहर क्यों नहीं पाता है ? 
घमं ग्रौर विज्ञान की सीमा व क्षेत्र को वतलाने दाला एक य्रौर ऐति- 
हासिक तथ्य यहाँ उपस्थित करना उपयुक्त होगा । मोहन जो बड़ों की खुदाई 
करके वैज्ञानिकों ने भूमि के गर्भ में छिपी वस्तुओं को प्रकाश में लाकर एक 
बड़ा ही महत्वपूणं कार्य किया परन्तु उनकी शक्ति व सीमा उनको प्रकाश में 
लाने तक ही थी । परन्तु प्रत्येक वस्त्र किस घामिक व सांस्कृतिक भावना का 
प्रतीक है यह जानने की क्षमता वैज्ञानिकों के पास नहीं हे । इसे जानने की 
क्षमता तो उन्हीं विद्वानों में होती है जिन्होंने घमं रौर संस्कृति के सम्पूणं 
इतिहास व स्परूप को जाना है । 
इसी तथ्य को संसार के महान वैज्ञानिक श्री आइन्स्टीन ने उस समय 
स्वीकार किया जब उनसे यह प्रश्‍न किया गया कि अणु शक्ति के आविष्कार 
के पस्चात्‌ अव उनकी दृष्टि में अगली खोज क्या होगी ? इस प्रश्‍न का उत्तर 
देते हुए उन्होंने कहा--“अणुशक्ति की खोज ने वैज्ञानिकों के सम्मुख पहिले 
की अपेक्षा अधिक व जटिल समस्या यह उपस्थित करदी है कि श्रणु में व्याप्त 
इस ग्रथाह शक्ति को नियन्त्रित करने वाली कौन शक्ति है? इसी सचाई को 
स्वीकार करते हुए प्रसिद्ध वैज्ञानिक थामसन ने कहा है-- | 
‘When minor mistries disappear greater stand confe- 
5500. Science never destroys wonder, but only shifts it 
higher and deeper 
(Introduction to Seience by 


J.A. Thomson M.A.) 

बिद्यार्थी-महात्मा जी ! ग्राप ने अपने गत एक प्रवचन में इस बात 
को स्वीकार किया था कि धर्म का लक्ष्य मानव व मानव समाज को सुखी 
बनाना है । मानव को सुखी बनाने के लिए रोटी, कपड़ा, मकान, दवा, आदि 
की झ्रावश्यकता होती है । भौतिक जगत्‌ समस्त भोग समाग्नियों को प्रदान करने 
की क्षमता रखता है फिर व्यर्थं के प्रश्‍नों को लेकर घमं के चक्कर मे पड़ने की 
कया भ्रावरयकता है ? महात्मा. बुद्ध ने भी परमात्मा आदि के प्रश्‍नों को व्यर्थ 
समभकर छोड़ दिया था । 


2 ४० 
&८-0.२8॥॥ Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 

महात्मा घम का लक्ष्य मानव को सुखी बनाना है यह बात सत्य है । 
सुख इन्द्रियों की इच्छाञ्नों की पूर्ति का ही दूसरा नाम है । इन्द्रियों की इच्छायें 
असीमित हैं और भोग सामिग्रयां सीमित हैं! क्या असीमित इच्छाग्नों की 
सीमित जगत्‌ में पूति करना विज्ञान की क्षमता है ? क्या ऐसा कभी सम्भव 
भी हो सकता है ? यदि नहीं तो विज्ञान किस प्रकार मानव को सुखी बना 
सकेगा ? 

भौतिक विज्ञान गरीबी दूर कर सकता है यह बात सत्य है ; परन्तु 
मानसिक गरीवी की समाप्ति विज्ञान की शक्ति व सीमा से वाहर है ;. पर 
घर्म के पास ज्ञान-शक्ति विद्यमान है जिसके द्वारा इन्द्रियों की पूर्ण संतुष्टि 
तथा मानसिक दासता की समाप्ति क्षण भर में हो जाती है । इस प्रकार धर्म 
की शरण में आये विना विज्ञान द्वारा मानव समाज को सुखी बनाने की कल्पना 
ग्रपने को धोखा देना है । 

विद्यार्थी--श्राप की दृष्टि में केवल भौतिक विज्ञान द्वारा मानव को 
सुखी बनाना असम्भव है पर हम देखते हैं कि रूस-चीन धर्म के बिना सुख व 
शांति की प्राप्ति कर रहे हैं, यह कंसे ? 

महात्मा--बच्चो ! आप को भारी श्रान्ति है कि रूस-चीन में लोग 
सुखी व शान्त हैं । क्या रोटी, कपड़ा, मकान श्रादि के मिल जाने मात्र से कोई 
सुखी बन जाता है ? यदि ऐसा है तो फिर जेल खाने के कंदी सबसे अधिक 
सुखी होने चाहिए जिन के लिए रोटी, कपड़ा, मकान दवा श्रादि सभी की अच्छी 
व्यवस्था है ? क्या श्राप लोग सुख की प्राप्ति के लिए जेल जाना पसन्द 
करोगे ? यदि नहीं तो क्यों? 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! जेल में व्यक्तिगत स्वतंन्त्रता का अभाव है. 
झर्थात्‌ वहाँ स्वतंत्रता से बोलने, सोचने, करने व रहने की छूट नहीं है। 
स्वतंत्रता के विना सुख की कल्पना करना कोरी मुखंता है । 

महात्मा--बस रूस-चीन में इसी प्रकार का सुख है । वहाँ व्यक्तिगत . 
स्वतंत्रत का सर्वथा भ्रमाव है । यदि उन्हें छोटी जेल न कहकर बड़ी जेल 
कहा जाए तो अत्युक्ति न होगी । घर्म व्यक्तिगत स्वतंत्रता को मानव की 
चौमुखी उन्नति व प्रगति का मूल मानता है । 

विद्यार्थी-घमं को छोड़ केवल विज्ञान का ही सहारा लेकर चला जाए 
तो इसका क्या कुपरिणाम हो सकता है ? 
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महात्मा--इसका कुपरिणाम निश्चित रूप से विनाश होगा ? कारण, 
विज्ञान ने ग्णृशक्ति का श्राविष्कार कर दिया है। धणुशक्ति के सदुपयोग से 
संसार को स्वगे घौर दुरुपयोग से इसे इमशान भूमि बनाया जा सकता है । 
कोरे विज्ञान के शिक्षण से झणुशक्ति का सदुपयोग होना सवथा असम्भव है 
क्योंकि अ्णुशक्ति का समूचे जगत्‌ के हित में प्रयोग तभी सम्भव है जब भानव 
के हृदय में दूसरों के लिए प्रेम, दया, क्षमा सहायता त्र ग्रपनेपन की भावना 
हो । विज्ञान में इन गुणों को मानव के अन्दर उत्पन्न करने की क्षमता ही नहीं 
है । विज्ञान भ्रपनी विभिन्न खोजों द्वारा मानव की बुद्धि को ही तीब्र बनाने 
की शक्ति रखता है । प्रेम, सेवा, दया, क्षमा आदि गुण बुद्धि के नहीं हृदय के 
हैं। हृदय के इन गुणों का विकास करने की क्षमता केवल आध्यात्मिक 
शिक्षण मे ही है। इसलिए भौतिक विज्ञान और आध्यात्मिक ज्ञान के समन्वय 
से ही संसार को स्वगं वनाना सम्भव हैं भ्रन्यथा नहीं । 

प्रधानाचाये--महात्मा जी ; प्रतीत होता है छाज श्रापने अपनी घड़ी 
को झोर ध्यान नहीं दिया ? 

समय का ध्यान झाते ही महात्मा जी ने श्रपने प्रवचन को शान्तिपाठ के 
साथ विराम दे दिया । 


पूजा पद्धति 


महात्मा जी के प्रवचनों के प्रति विद्यार्थियों में इतनी रुचि बढ़ गई कि 
प्राथना-सभा मे विद्यार्थीयों की शत प्रतिशत उपस्थिति होने लगी । सभी घर्मो 
के वच्चे समान रूप से इनके प्रति ग्राकषित थे । परन्तु नास्तिक अध्यापक 
तथा कुछ मृद्वी भर विद्यार्थी अभी भी थोड़ी वेचेनी भ्रनुभव कर रहे थे। 
नास्तिक भ्रध्यापक की आधी प्रतिष्ठा समाप्त हो चुकी थी । प्रवचनों से पूर्व वह 
छात्र-छात्राओं का मसीहा बना था। निराशावस्था में वह अपनी सम्पूर्ण शक्ति 
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दाव पर लगा रहा था । आज उसने स्वयं मैदान में उतरने का निश्‍चय किया 


और महात्मा जी को पराजित करने की योजना वना ली! 

महात्मा जी ने नियम'नुसार वेद-मन्त्रों का पाठकर विद्यार्थियों को सम्बो- 
घन करते हुए कहा कि धमं के सम्बन्ध में ्रौर कोई शंका उनके हुदयों में हो 
उसे वह उपस्थित करें ताकि उसी पर प्रकाश डाला जाए! वस फिर क्या था? 
नास्तिक अध्यापक खड़ा हो गया। उसने महात्मा जी को सम्वोधन करते 
हुए कहा । 

श्राप बर्मो में प्रचलित पुजा-पद्भतियों पर अपने विचार व्यक्त करें। 
उसने जानवूभकर इस विषय को छेड़ा ताकि विभिन्न-प्रकार की पूजा-पद्धति में 
बिश्वास रखने वाले विद्यार्थियों में महात्मा के प्रति भ्रश्रद्धा उत्पन्न कर सके । 
उसका विश्वास था कि जिस पूजा-पद्धति का महात्मा समर्थन करेगे उसके 
अतिरिक्त पूजा-पद्धति में विश्वास रखने वाले विद्यार्थी उनके शत्र बन जायेंगे । 

महात्मा जी नास्तिक अ्रब्यापक की चाल को तुरन्त ताड़ गये । उन्होंने 
कहा यह विषय इतना महत्वपूर्ण है कि इस प्र चर्चा किये विना धमं-चर्चा पूर्ण 
हो नहीं सकती, क्योंकि वर्तमान समय में पूजापाठ का नामं घर्म आर 
चर्ममात्र पूजा-पाठ का नाम वन गया है । संसार का कोई भी घमं या मजहव 
ऐसा नहीं है जो पूजा-पद्धति से रहित हो । जैसौ मैंने आपको अपने एक प्रव- 
चन में पूजा के महत्व को बतलाते हुए कहा थां कि पूजा-पाठ धर्माचरण में 
प्रभावशाली सहायक है । इससे मानव को धर्माचरण के लिये ज्ञान, शक्ति, 
प्रेरणा मिलती है । इसके अतिरिक्त आप क्या जानना चाहते हो सो प्रश्‍न करें 
उसका समाधान किया जाएगा 1 

ध्यापक--महात्मा जी ! संसार के लगभग सभी धर्म अपनी-अपनी 

निराली पूजा-पद्धति रखते हैं। स्वयं हिन्दु घमं में ग्रनेक पृजा-पद्धति प्रचलित 
है 1 तो इन विभिन्नताश्नो का कारण कया है ? 

महात्मा--पुजा-पद्धतियों में भेद का मूल कारण विभिन्न मत-मतान्तरो 
द्वारा कल्पित इष्ट देवता के स्वरूप की विभिन्नता है । अर्थात्‌ अपनी कल्पना के 
अनुसार ग्रपने कल्पित देवता को प्रसन्न करने के लिये लोगों ने नाना प्रकार 
की पूजा-पद्धतियों का आविष्कार कर लिया है । ये आविष्कार एक दिन और. 
एक व्यक्ति की उपज न होकर हजारों वर्षों में अनेक व्यक्तियों के मस्तिष्कों की 
उपज हैं । अ 
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अ्रध्यापक--क्या इष्ट देवता से श्राप का तात्पर्यं ईश्वर से है । 
महात्मा--ईश्वर से भी है ! शर अन्यों से भी क्योंकि संसार में जैन 
आदि ऐसे घर्म भी हैं जो ईश्वर को नहीं मानते ; परन्तु अपने धर्म-संस्थापक 
को ईश्वर समान मानते हैं और इनकी अपनी एक पूजा-पद्धति है । 

भ्रध्यापक--जब ईइवर एक है ; ग्रौर उसका स्वरूप अथवा गुण, कर्मे, 
स्वभाव भी एक है तव भिन्नता का कया कारण है ? 

महात्मा-ज्ञान की न्यूनाधिकता तथा अज्ञान के कारण ही एक वस्तु 
के विभिन्न स्वरूपों की कल्पना का जन्म होता है। 

अध्यापक--आज शिक्षा का श्राश्‍चयंजनक विस्तार हो गया है ओर 
विज्ञान ने मानव के मस्तिष्क की आँखें खोल दी है | तब ईश्वर के सही स्वरूप 
की कल्पना क्यों नहीं हुई ? 

महात्मा--अन्धविशवास, रूढ़िवाद तथा गुरुडम बुद्धि के शत्रु होते हैं । 
जहाँ ये तीनों शत्रु मौजूद हैं वहाँ ज्ञान की वृद्धि होना सर्वथा असम्भव है । 
वहाँ बुद्धि विरोधी मूखंतापूणं वातें भी सत्य प्रतीत होती हैं। उन्हे उनकी 
सत्यता पर सन्देहं करने तक का साहस नहीं होता ; क्योंकि उनका विश्वास 
है कि ईश्वर की बातों को समझना मनुष्य बुद्धि से परे है और उन पर सन्देह 
करना इंइवर को नाराज करना है । 

ग्रध्यापक-- ईश्वर अथवा इष्ट देवता के स्वरूप की भिन्नता से हो पूजा- 
पद्धतियों में भिन्नता का प्रवेश हुआ इसे आप किस प्रकार सिद्ध करते हैं ? 

महात्मा-संसार की समस्त धामिक पूजा-पद्धतियों को दो भागों में 
विभक्त किया जा सकता है, आन्तरकि एंव बाह्य । जिन घर्मावलम्वियों की 
दृष्टि में ईश्वर निराकार, सवंव्यापक, सर्वान्तर्यामी, न्यायकारी, सर्वेशक्तिमान्‌ 
झादि है उनको पूजा ग्रान्तरिक होती है वे गरन्तमुर्ख होकर उसका ध्यान व 
उपासना करते हैं, परन्तु जिनकी दृष्टि में ईश्वर साकार है ; भोर वह कहीं 
बिशेष स्थान पर विद्यमान हो और वह प्रार्थना करने या किसी की सिफारिश 
पर पापों को क्षमा कर देता है, उनकी पुजा-पद्धति बाह्य तथा सर्वथा भिन्न 
होती है । उनकी पूजा पद्धति में उसकी पूर्ति उसके भोजन के लिये कुर्वानियां | 
आर एक निश्‍चित दिन अपने पापों की क्षमा-याचना करना आदि रहता है । 

ग्रध्यापक--प्रायः लोगों का कहना है कि जिस प्रकार समस्त नदियाँ 
विभिन्न मार्गों से बहती हुई एक समुद्र में जा मिलती हैं उसी प्रकार समस्त 
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पूजा-पद्धतियाँ मानव को एक ही केन्द्र विन्दु ईश्‍वर के पास पहुंचा देती हैं क्या 
शाप इस मान्यता से सहमत नहीं ? 

ग्रध्यापक--मैं उन सभी वातों से सहमत है जिनसे बुद्धि सहमत है। 
जिन वातों से बुद्धि सहमत नहीं उनसे सहमत होने के लिये सम्भवतः ग्राप 
भी सहमत न होंगे । श्राप स्वयं सोचिए कि एक ओर एक व्यक्तिं ईश्वर की 
उपासना करते हुए संसार के समस्त भोगों का परित्याग कर घ्यानावस्थित 
है शौर संसार भर के प्राणियों को अपने रूप में देखकर उनसे प्यार और 
उनकी सेवा करता है और दूसरी ओर एक व्यक्ति ईश्वर को प्रसन्न करने के 
नाम पर भेड़-वकरी आदि की कुर्वानी दे रहा है ; ग्रौर घभियों को काफिर 
समभ उनकी लूट, कत्ल आदि करता है तो इन दोनों प्रकार की पूजा-पद्धतियों 
को बुद्धि किस प्रकार एक समके ग्रोर किस प्रकार एक-दूसरे की विरोधी उक्त 
पूजा-पद्धति मानव को एक ही लक्ष्प तक पहुँचएगी ? 

_ विद्यार्थी -सहास्मा जी, पूजा का आधार भावनः होती है । जब सभो 
पूजा-पद्धतियों की भावना “इईह्वर-भक्ति' है तत्र उनका परिणाम एक सदुश 
क्‍यों नहीं होगा ? 

महात्मा--वच्चे । परिणाम पथवा फल भावना का नहीं है भ्रपितु कमें 
का होता है । उदाहरणायं, एक विद्यार्थी, परीक्षा में उत्तीर्ण होने की भावना 
व कल्पना तो करे परन्तु आचरण में वह पढ़ने के स्थान पर खेलों को महत्व 
दे तो क्या वह अपने लक्ष्य की प्राप्ति कर सकेगा ! इसके अतिरिक्त जव, हम 
यह स्वीकार करते हैं कि हम सव का पिता ईव्वर ही है तो फिर बया कोई 
पिता अपने एक निर्बल, भ्रसहाय एवं मूक पुत्र की दलि भ्रपने दूसरे सबल व 
सशक्त पुत्र के द्वारा होते देख उससे प्रसन्न होगा या अप्रसन्न ? क्यं वह उसकी 
भावना को महत्व देगा या उसके कमं को ? क्या रेत में चीनी की भावना 
बनाकर उसे खाने से वह चीनी वन सकेगी ? 

महात्मा जी की युक्ति-युक्त वात सुन सर्वत्र सन्नाटा छा गया रोर किसी 
विद्यार्थी को ग्रागे प्रश्‍न करने का साहस न न हुआ । इस अवस्था को नास्तिक 
अध्यापक सहनन कर सका ; और उसने खड़े होकर यह प्रश्‍न किया । 

अध्यापक --क्या आप की दृष्टि में क्षावता का कोई महत्व नहीं है ? 

महात्मा--है क्यों नहीं ! भावना के विना व्यक्ति का कमं भ्रात्माहीन 
होता है और उसकी सफलता भी संदिग्ध रहती है ? परन्तु भावना वही 
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सार्थक व सहायक होती है जो बुद्धि पर ्राघारित हो बुद्धिहीन भावना निरर्थक 
होती है । व 
श्रध्यापक-भ्रापने अभी वतलाया था कि ईश्वर की साकार व निराकार 
कल्पनाओरों के झाधार पर शान्तरिक व वाह्म दो प्रकार की पूजा-पद्धति 
प्रचलित हैं तो क्या भावना भी दो ही प्रकार की है? यदि हाँ, तो दोनों का 
स्वरूप भ्रोर परिणाम क्या है ? | 


महात्मा वाह्य पुजा पद्धति के पीछे सोदेवाज्ी की भावना होती है । 
विशिष्ट प्रकार की पुजा-पद्धति करने पर ईश्वर वदले में उनके पापों को क्षमा 
कर देगा भौर उन्हें स्वगं प्रदान करदेगा अन्यथा नहीं । दूसरी श्रान्तरिक 
पुजा-पद्धति में इसके सर्वथा विपरीत आत्मोन्नति अथवा ईश्वरीय गुणों को 
घारण कर सार्वजनिक जीवन में धर्माचरण के लिए ज्ञान, शक्ति व प्रेरणा 
प्राप्त करना है। उदाहरणाथ, प्रातः काल एक नौकर अपनी नौकरी पर एक 
वगीचे में होकर जाता है ; श्रौर दूसरा व्यक्ति उस बगीचे में स्वास्थ्य लाभ 
करने की दृष्टि से घूमने ग्राया है । देखने में दोनों व्यक्तियों का वगीचे में 
घूमने का कार्य समान है ; पर परिणाम सर्वथा विपरीत है । इसी प्रकार दोनों 
प्रकार की पूजा-पद्धतियों के परिणाम कदापि एक नहीं हो सकते हैं ? क्योंकि 
दोनों की पृष्ठभूमि में भिन्नता है फलतः समस्त पुजा-पद्धतियो के पीछे एक ही 
भावना काम करती हैं यह कहना भी भारी भूल है । 

अ्रध्यापक--महात्मा जी ! आप कौन-सी पूजा-पद्धति मे विश्वास 
रखते हैं ? 

महात्मा--मैं तो उसी पुजा-पद्धति में विश्वास करता हूँ जिसमें 
` सोदेवाजी न होकर ग्रात्मोर्भात, आत्मचिन्तन व श्रात्मशुद्धि की भावना हो । 


 पाषोंकोक्षसा 
श्रध्यापक--तो क्या ईश्वर हमारी प्रार्थना सुनकर हमें हमारे पापों से 
मुक्त नहीं करता हे? 
महात्मा--ईर्वर न्यायकारी है व़ह किसी की प्रार्थना पर उसके पापों को 
क्षमा नहीं करता अपितु पापों का न्याय अनुसार फल देता है । 
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ग्रध्यापकइदेवरे/स्थीवैकोरी के सार्थ दयाल भी हैं इसलिए क्या वह 
हम पर दया करके पापों की क्षमा नहीं कर सकता । 

महात्मा --ईइवर न्यायकारी तथा दयालु है इसी लिये वह प्रार्थना मात्र 
पर हमारे पापों को क्षमा नहीं करता । यदि वह क्षमा करे तो वह दयालु के 
स्थान पर शत्रु वन जागया जैसे यदि एक दयालु माँ अपने बच्चे के चोरी 
करने पर उसे कठोर दण्ड न दे तो वह ऐसा करके उसे पक्का चोर वनने 
को प्रेरित करती है । ग्रतः उसको दण्ड देना ही हितकर है। | 

अध्यापक-तो पाप का क्षमा करना आप की दृष्टि में अच्छा नहीं ? 

हात्मा--मेरे अच्छे दुरे लगने का प्रश्‍न नहीं ग्रपितु ईश्वर मनुष्यों का 

भला चाहता है इसलिए ऐसा नहीं करता यदि वह पापों को क्षमा करने 
लगे तो फिर पाप करने से कोन डरेगा। इस प्रकार उस की क्षमा और दया 
पापों की वृद्धि का कारण वन जायगी । 

अ्ध्यापक--यदि प्रार्थना से पापों की मुक्ति नहीं होती तो फिर प्रार्थना 
से लाभ क्या ? 

महात्मा- पिछले पापों से नहीं किन्तु अगले पापों. से मुक्ति मिल जाती 
है। पूजा प्रार्थना करने वाला जब अच्छे गुणों को धारण कर लेता हैँ तो 
फिर वह पापों से घृणा करने लगता है । वह फिर पाप कर्म नहीं करता । इस 
प्रकार पूजा-प्रार्थना मानव को पापों से मुक्त करती है । 

अ्रध्यापक--उस पुजा-पद्धति का स्वरूप व प्रकार क्या है जिसमें श्राप 
विश्वास रखने हैं ? 

महात्मा--बच्चो ! हमारे वेद-शास्त्रो तया वैदिक घर्म ने जिस पूजा- 
पद्धति का समथन किया है वह सौदेवाज़ी से. सर्वथा मुक्त है, वह वैज्ञानिक 
होने के प्रतिरक्त मानव की शरीरिक, मानसिक चारित्रिक व सामाजिक, सभी 
प्रकार की उन्नतियों में सहायक होती है । वेद ने उसका रूप इस प्रकार 
बतलाया हे-- 


स्तुति प्रार्थना उपासना 


स्तुति-ईर्वर भोर उसके द्वारा रचित जगत्‌ के स्वरूप ब गुणों का ध्यान, 
मनन करना स्तुति कहाता हैं । यह विज्ञान का नियम है कि जो जिस प्रकार के 
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गुणों का लगातार ध्यान करता है वे गुण चौरे-घीरे उसके अन्दर प्रवेश करते 


जाते हैं । इस प्रकार स्तुति द्वारा मानव ईश्वरीय गुणों को अपने अन्दर 
धारण करता है और जगत्‌ के वास्तविक स्वरूप को जान उसमें अपने निश्चित 
कतठेब्य व लक्ष्य को पहचानता है । प्रार्थना--प्रत्येक ज्ञान का अन्त कर्म शोर 
विज्ञान का अन्त कला होता है। स्तुति द्वारा जब ईश्वर के गुणों झौर सृष्टि 
में व्याप्त उसके विधान का ज्ञान प्राप्त हो गया तो फिर यह स्वाभाविक है 
कि मानव उन्हें प्रपने जीवन में घारण करने के लिये बेचैन हो और उसके 
अनुकूल ग्राचरण करें । वस, प्रार्थना द्वारा एक व्यक्ति ईदवरीय गुणों को प्राप्त 
करके अपनी ग्रल्पज्ञता का ध्यान तथा अपने लक्ष्य प्राप्ति की कामना वाणी 
द्वारा वार-वार व्यक्त करता है। मनोवैज्ञानिक रूप से इससे उसे शक्ति व 
प्रेरणा मिलती है । 
उपाससा--ईइवर के ग्रति समीप बैठने को कहते हैं। भारतीय योग 
पद्धति व्यक्ति को ईइवर के समीप बैठा देती है । यौगिक पूजा-पद्धति संसार की 
समस्त पूजा-पद्धतियों में वैज्ञानिक और प्रभावशाली है, यम-नियम, श्रासन 
प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, घ्यान श्रौर समाधि योग के ये श्राठ अंग हैं । 
अध्यापक--क्या सूर्ति-पूजा बैदिक पुजा-पद्धति नहीं है ? 
महात्मा-वेदादि शास्त्रों में मूति-पूजा का कहीं भी वर्णन व समर्थन 
नहीं । यह वौद्ध व जैन काल की उपज है । 
प्रध्यापक--कुछ बिद्वाए लोगों का कहता है कि मानव श्रौर मानव 
समाज की सेवा करना ही सर्वोत्तम पूजा-पद्धति है। भ्रापका इस सम्बन्ध 
में क्या,विचार है। ४ 
महात्मा--मानव या मानव समाज सेवा कमें का फल है। बिना 
बीज और वृक्ष के फल की कल्पना-कैसे सम्भव है ? किसी भी कर्म का मूल 
व्यक्ति के विचार होते हैं। विचारों का मूल व्यक्ति का ज्ञान शिक्षण, चिन्तन 
आर साघना होते हैं निश्‍चय ही ज्ञान शिक्षण, चिन्तन, ओर साधना के विना 
मानव के अन्दर समाज सेवा की भावना केसे ग्रा सकती है ? पूजा-पद्धति 
व्यक्ति के भ्रन्दर ज्ञान शिक्षण, चिन्तन श्रौर साधना को जन्म देती है । इसी- 
लिये मानव या मावन समाज-सेवा स्तुति प्रार्थना व उपासना का स्थान 
कदापि नहीं ले सकती हैं | वस्तुत पूजा के विना मानव समाज की सेवा सर्वेथा 
असम्भव है । 
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ग्रध्यापक--रूस चीन के लोग ईश्वर झौर उसकी पूजा, दोनों में ही, 
. विश्वास नहीं रखते हैं ; परन्तु फिर भी मानव व मानव समाज की सेवा में 
चे सबसे भागे हों ऐसा कंसे ? 

महात्मा--ग्राप की वात में आंशिक सत्यता है पूर्ण नहीं । रूस-चीन 
नास्तिक देश हैं, और किसी पूजा पद्धति में विश्वास नहीं रखते । परन्तु वह 
अपने स्कूल-कालेजों में बच्चों को सत्य ज्ञान, शिक्षण व साधना प्रदान करते 
हैं; और साथ ही डण्डे के बल पर उनसे ऐसा कराते हूँ । 

ग्ध्यापक--यदि ईश्वर और पूजा के चक्कर में न पड़कर रूस-चीन की 
भाँति हम भी लोगों को मानव समाज की सेवा के लिए तैयार करें तो क्या 
हानि है ? 

महात्मा--मानव स्वभाव से स्वार्थी होता है। चोरी करना बुरा है 
इसका ज्ञान होने पर भी यह स्वार्थवश चोरी करता है । ऐसी अवस्था में 
नास्तिक या अघामिक लोग उसे उण्डे के बल पर ही चोरी करने से रोक सकते 
है । इस प्रकार उनकी समाज-च्यवस्था का मूलाघार डण्डा होता है । डण्डे 
पर आधारित व्यवस्था डण्डे के द्वारा या डण्डे के दूर होते ही समाप्त हो 
जाती है; परन्तु पूजा द्वारा उपलब्ध मानव समाज की सेवा की भावना 
व्यक्ति की अरन्तःप्रेरणा का परिणाम होती है, और चिरस्थायी होती है। 
इसलिए पूजा पद्धति का छोड़ना खतरे से सवेथा खाली नहीं । 

ग्रध्यापक--महात्मा जी ! पूजा में ऐसी कौन विशेषता है जो मानव- 
समाज सेवा के लिये व्यक्ति के भ्रन्दर स्वतः प्रेरणा उत्पल्न-कर देता है पर 
भ्रन्य शिक्षण नहीं कर पाता ! | 

महात्मा--भोले अध्यापक ] यह मनोविज्ञान का साधारण नियम है 
कि व्यक्ति बड़े स्वार्थ फे लिए छोटे स्वार्थ का सह परित्याग कर देता है । 
घामिक पूजा मानव के सम्मुख क्षणिक सांसारिक सुखों की तुलना में मोक्षका 
परमानन्द उपस्थित कर देती हैं जिसे व्यक्ति तुरन्त स्वीकार कर लेता है। 
मानव-समाज सेवा परमानन्द की प्राप्ति का'सा£न मात्र है। इसलिये वह 
इसे हृदय से अपना लेता है । 

महात्मा जी के उत्तरों के पदचातू पुनः प्राथंना-सभा में सन्नाटा छागया । 


अव किसी को भी प्रागे प्ररत करने का साहस नहीं हुआ । महात्माजी ने मधुर 
मुस्कान के साथ नास्तिक अध्यापक की मरोर देखा और शान्ति पाठ के साथ 
प्राथेना-सभा समाप्त हुई । 
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ध 5 as 
थमं की आइ-सात 

महात्मा जी के घामिक प्रवचनों की घूम सारे नगर में मच गई । प्रत्येक” 
माता-पिता यह जानकर हित थे कि उनका वच्चा अब घर्म का मंजाक न 
उड़ाकर उसक। सम्मान करता है । विद्यार्थियों के जीवन में ऐसा ग्राशचर्थजनक 
परिवर्तन करने वाले महापुरुष के दर्शन करने तथा उनके प्रवचन की शैली को 
सुनने भ्राज अनेकों भद्र स्त्री-पुरुष प्रार्थना-सभा में उपस्थित थे । प्रार्थनासभा 
आज सार्वजनिक सना का रूप धारण कर चुकी थी। स्कूल के प्रधानाचार्य 
झपनी योजना की सफलता पर बड़े प्रसन्न थे। उनका हर्ष तब प्रकट हुआ 
जब उन्होंने नद्वत्माजी को सुन्दर पुष्पमाला पहिनाते हुए उन से प्रवचन करने 
की प्रार्थना की । पुष्पमाला को देखकर महात्मा जी स्वयं आश्चर्बंचकित थे । 
इस समय विद्याधियो ने करतलध्वनि से ्राकाश को गुंजा दिया। पुष्पमाला 
की अपेक्षा महात्मा जी को विद्याथियों की कतल घ्वनि में अधिक सम्मान व 
प्रम प्रकट हुआ । * अतः उन्होंने उस प्रेम के प्रति ग्राभार प्रदर्शन कर वेद- 
सच्चा स झपना प्रवचन प्रारम्भ करते हुए कहा-- 
_ भारत को भावी श्राशाग्नो ! मुके हषं है कि भ्राप धामिक चर्चा में रुचि 
ले रहे हैं श्रौर अपने प्ररनों के द्वारा मेरा भी ज्ञान-वर्धन कर रहे हैं। ज्ञान के 
क्षेत्र में हम-भाप सभी विद्यार्थी हुँ ; श्रौर एक-दूसरे से ज्ञान प्राप्त करते रहते 
हैं । टी स्कूल में आप के प्रश्‍नो ने मेरे मस्तिष्क को कई नई दिशाओं में जाने 
को विवश कर दिया है । उनसे राप को लाभ हुआ या नहीं पर मुझे तो बड़ा 
लाभ हुआ है । इसलिए ग्राज मैं भ्रपना कोई विपय प्रस्तुत न कर झाप पर ही 
छोड़ता हूँ कि ्राप अपनी रुचि का विपय चुन लें ताकि उस पर ही विचार- 
विनिमय किया जाए । इसपर कुछ देर शान्ति रही ; पर इस शान्ति को 
भंग करते हुए एक विद्यार्थी ने खड़े हो निम्न प्रश्‍न किया-- 
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विद्यार्थी -महात्मा-जी ! आप ने अपने प्रदचनों के प्रारम्भ मे बम क! 
परिभाषा करते हुए कहा था कि संस्भर मे प्रत्येक वस्तु का अपना घर्म होता 
हैं । जिस पर उसकी स्थिति व प्रगति ग्रावारित होती है । इसी प्रकार मानव 
का भी श्रपना एक धमं होता है। यदि यह सत्य दै तो फिर समस्त म!नव- 
समाज का एक ही घमं होना चाहिए ; परन्तु आज तो संसार में धर्मों की 
बाढ़ आई हुई है । नित्य सूर्य के उदय होने के साथ नया घमं सामने उपस्थित 
हो जाता है। इन घर्मो की वहुलता का कारण क्या है ? 

महात्मा--वच्चो ! मानव-घमं तो समस्त संसार में एक ही है। यह 
बैज्ञानिक तथ्य है । उसे बदलना भी चाहे तो ददल नहीं सकते हैं । जैसे भ्रग्नि 
का धर्म 'जलाना' सवंत्र एक ही है । उसे कौन वदल सकता है। वदलने पर 
अग्नि का अस्तित्व ही समाप्त हो जाएगा । इसी प्रकार मानद-घर्म एक ही. 
है उसे यदि कोई चाहे तो नहीं वदल सकत! ! वदलने पर मानव, मानव न 
रहकर कुछ और ही वन जायग। । 

एक मानव धर्म धनेक रूपों मे केसे निर्मित हो गया है इसकी एक लम्घी 
कहानी है । समय को गति से जव मानव समाज ने अपने ग्रसली दर्म को 
भुलाकर नाना प्रकार की सामाजिक कुरीतियों को घमं समझकर उन्हें अपना 
लिया तो समय-समय पर महापुरुषों ने जन्म लेकर अपनी योग्यतानुसार पुनः 
मानव समाज को सत्य सनातन मानव घम की ओर लाने का प्रयास किया । 
देश, काल, परिस्थिति के श्रनुसार उन्होंने उन सचाइयों को उपस्थित किया । 
दुर्भाग्यवश, उनके श्रनुयायियो ने उसे एक नये धमं का नाम दे दिया ; और 
विशेष देश, काल, परिस्थिति में कही गई वातों को सामुची मानव जाति के 
लिए मान्य धर्म घोषित कर दिया । इसी प्रकार घर्म नही, भ्रपित मजहवो का 
तांता बढ़ता गया । 

विद्यार्थी--अआप ने उन महापुरुपो के धर्मों को मजह॒ब का नाम क्यों 
दिया ! 

भहात्मा--यह नाम इसलिए दिया गया क्योंकि धर्म के अतिरिक्त 
उन्होंने श्रपनी मनगढन्त बातों को जोड़ दिया ; ; और साथ ही उन्होंने मायव- 
धर्म को एक विशेष देश, काल, परिस्थिति का ध्यान करते हुए ही उपस्थित | 
क्रिया । इसलिए बह मजहर कहलाये जा सकते है धर्म नहीं। जसे स्वच्छ व 
पवित्र रहता मानव-धर्म है । पानी के अभाव में अरव वालों ने इस घमं को 
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भुला दिया | हज़रत मोहम्मद साहव ने घमं के अन्तर्गत शौच सिद्धान्त की . 
पुनः स्थापना कर देश, काल परिस्थिति का घ्यान करते हुए वहाँ के निवासियों 
को सप्ताह में कम से कम एक दिन भ्रवद्य स्नान करने का उपदेश दिया । 
यह “उपदेश भ्ररव के लिये तो ठीक था ; भारत में गंगा नदी के किनारे रहने 
वाले व्यक्ति के लिये लागू करना कहाँ तक उचित हो सकता है । 

विद्यार्थी-क्या आप की दृष्टि में नये घर्म की रचना हो ही नहीं 
सकती ? : 

महात्मा-नथा ही नहीं, अपितु घमं की रचना करना मानव के सामर्थ्ये 
से बाहर है। घमं ईश्वर कृत होता है जो वह सृष्टि के प्रारम्भ में ही जगत्‌ 
की जड़-चेतन प्रत्येक वस्तु को प्रदान करके ही उत्पन्न करता है। मानव 
उस धमं को जान भर लेता है, वनाता नहीं है । जव वह अपनी झोर से नया 
घम बनाने का प्रयत्न करता है तभी ग्रनयं हो जाता है। मजह॒ब वालों ने 
यही करने का प्रयास क्रिया तो घमं के नाम पर जो कुछ काले कारनामे किये 
गये उनका साक्षी इतिहास है । 

विद्यार्थी- सृष्टि के झआदि में. ईश्वर किस प्रकार घर्मे का ज्ञान 
देता है ? 

महात्मा-सृष्टि के जड़ ब चेतन भागों में से चेतन तत्व को ही घर्म 
जानने की ग्रावझ्यकता होती हैं! चेतन तत्व दो भागों में विभक्त है, एक भाग 
पशु-पक्षियों का जिन्हें ईश्वर ने बुद्धि देकर भोगयोनि प्रदान की है और दूसरी 
मानव योनि जिसे बुद्धि तथा कर्म करने की स्वतंत्रता प्रदान को है। पशु- 
पक्षियों को तो ईश्वर ने ऐसी प्रेरणा-शक्ति दी है कि वे स्वभाव से ही 
झपने धर्म का पालन करते हैं वे श्रपने घर्म के विपरीत ग्राचरण कभी भी 
नहीं करते । 

मानव को धर्म-भ्रघरमं पहचानने की बुद्धि दी गयी हैं ; और घर्म-प्रघमं 
दोनों के करने की छूट है । मानव को उसके घर्म का ज्ञान ईदवर अपनी ग्रन्त:- 
प्रेरणा से करता है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! कुछ लोगों की मान्यता हैती. ईदरर ने सृष्टि 
के श्रादि में सम्पूणं घमं का ज्ञान मानव को नहीं दिया अपितु समय-समय पर 
विशेष महापुरुषों द्वारा घमं का ज्ञान कराता रहता है। इस प्रकार समय-समय 
पर संसार में नये घर्मो का उदय होता रहा । इसमें ्राप की कया सम्मति है ? 
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महात्मा--यदि कोई राजा अपने सम्पूर्ण विधान को जनता के सम्मुख 
उपस्थित न वर उसके ऐक अदी की हैँ उपस्थित करे १4९० सम्पूर्ण 
विधान के आधार पर ही करे तो क्या आप ऐसे राजा को न्यायकारी कहेंगे ? 
यदि आप की वात स्वीकार करली जाये तो फिर ईइवर न्यायकारी नहीं 
रहेगा । इसलिए सृष्टि के आदि में ही सम्पूर्ण घम का ज्ञान देना ही उसके 
लिए न्यायोचित और युक्तियुक्त है । 

समय-समय पर ज्ञान देतेरहने की बात उन व्यक्तियों अथवा राजाग्रों पर . 
लागू होती है जो भ्रत्पज्ञ हैं ; रौर सम्पूर्ण सत्य को न जानने के कारण उसका 
कुछ भ्रंश ही जान पाते हैं ; और घीरे-घीरे उस सत्य को पुर्णता की ओर ले 
जाते हैं ; परन्तु ईश्वर तो पू्णज्ञानी है उस पर ग्रल्पज्ञता का लांछन लगाना 
उचित नहीं । 

ईश्वर ने जब जगत्‌ के जड़ पदार्थों व पशु-पक्षियों को सृष्टि के प्रारम्भ में 
उनका सम्पूर्ण घमं देकर उत्पन्न किया तो फिर मानव के साथ ही वह अन्याय 
क्यों करता ? इसलिए सूष्टि के ग्रारम्भमें ही ईश्वर ने मानव को उसके घरमे 
का ज्ञान कराया, यही सत्य सिद्धान्त है । 

* विद्यार्थी-महात्मा जी ! गीता में भगत्रान्‌ कृष्ण ने तो कहा है कि 
यदा पदा हि घर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
ग्रभ्युत्यानमघमंस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ 

जव-जव घर्म का ह्लास तथा श्रघर्म की वृद्धि होती है तव-तव मेरे जैसे 
महापुरुष घमं को स्थापनार्थ संसार में झाते हैं । 

सहात्मा--गीता का उपदेश सत्य है। इसका यही अर्थ है कि जब घमं 
का ह्लास हो जाता है तो घम की पुनःस्थापना के लिए महापुरुष जन्म लेते हैं । 
इस से यह कहाँ सिद्ध होता है कि महापुरुष नये धर्मे की स्थापना .करते हैं । 

विद्यार्थी--आप के पास इस बात का क्या प्रमाण है कि ईइवर ने सृष्टि 
के ग्रादि में ही, घर्म का सम्पूर्ण ज्ञान मानव को दिया, वाद में नहीं ? 

महात्मा-इसका सब से बड़ा प्रमाण यही है कि ग्राज तक कोई भी 
महापुरुष ऐसा नहीं हुभ्ना जिसने घमं के किसी नये सत्य की खोज की हो 
या नया सत्य प्रदान किया हो । हाँ, उन्होंने पुराने सत्य सनातन घमं के 
मौलिक सिद्धान्तों को ही अपनी भाषा व शब्दों में अवश्य उपस्थित किया । 
कया ऐसा करने से ही वह नया घमं बन जाता है ? 

विद्यार्थी-संसार के समस्त धर्मो का ादि-ख्रोत क्या है ? 
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त d by सार के सम CR A Dd ही है ड 
४ परन्तु सृष्टि के आदि में उसने भानव जाति को जिस धर्म का उपदेश दिया उस 


का नाम 'वेदिक धमं है । अतः वेदिक धम को ही समस्त घों का धादिं-ख्रोत 

* कहा जा सकता है ।“इंसका प्रमाण यह है कि यही घमं संसार का प्राचीनतम 
घम हें, प्रर इसरमे'वह सनी सत्यं' वातं विद्यमान हैं जो अन्य धर्मों में अव 
पायी जाती हैं। शे, 

* « विद्यार्थी--महात्मा जी ! क्या झाप अपने पक्ष में ऐसा कोई प्रवल प्रमाण 

` उपस्थित कर सकते हैं जिससे सिद्ध हो कि वैदिक वर्म ही समस्त घर्मो का 

5श्मादि स्रोत हे 2 ' ४5 BRS अ 

“** सहात्मा-सवसे बड़ा प्रवल प्रमाण 'यःन्हे कि वैदिक धमं मे घमं के 
जिन दस मौलिक सिद्धान्तो को धर्म का लक्षण बताते हुए कहा है 'वही विश्व 
के सव'वर्मा में ज्यों के त्यों बिद्यमान हे 1 भिन्नता केवल उन्हें उपस्थित 
करने के ढंग में है। यन्य वाते भी उन्होंने वेदिक धर्म से ही ग्रहण की हैं ; 
परन्तु उनका सही स्वरूप न जानने के कारण उन्हें अपने ढंग से उपस्थित 
कर दिया जिससे भ्रास्ति उत्पन्न हो गई। ; र 

यदि उप५ क्त सचाई की परख करनी है तो समस्त घर्मो का तुलनात्मक 
अध्ययन करना आवश्यक होगा । इससे वह तथ्य प्रत्यक्ष उपस्थित हो जायगा 
जिस के अनुसार वेदिक घर्म की विशिष्ट मान्यताएं भिन्नः भिन्न देशों व कालों 
में विभिन्न रूप वारण करती हुई वर्तमान फाल में विभिन्न मजहवों का अंग 
वनकर खड़ी हुई है । वह भले ही ग्रपना जन्म-स्थान भूल गई हो, परन्तु जब 
तक वेदिक घम. विद्यमान है तब तक उसकी जन्म कुण्डली का वर्णन बड़ी 
सरलता से हो सकता है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! घर्म के समूचे इतिहास का वणेत करना तो 
इस थोड़े समय में झापके लिए कठिन होया. परन्तु कया श्राप उस इतिहास 
को कुछ रूपरेखा बता सकेंगे जो हमें इस वात का परिचय दे कि 'सचमुच 
वेदिक घर्म ही समस्त घर्मो का श्रादि-स्रोत है। 

५" महात्मा--बच्चों ! अपने को आधुनिक घर्म वतलाने वाले संसार में दो 
चमं हैँ--इसाइयत [म । इस्लाम इन दोनों में नया हैं । इस्लाम घमः के 
घम ग्रन्थों का यदि भ्रध्ययन किया जाय तो ज्ञात होता है कि वह और कुछ नहीं 
अपितु ईसाई घर्म का ही .कुछ सुधरा हुआ रूप है। सृष्टि-रचचा आदि का 


~ 


£ 
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वर्णन दोनों) बदक! शदुक्ष/हे Samaj Foundation Chennai and eGangotri 

इसाई मत के ग्रन्यों को पढ़ने से आप इस परिणाम पर पहुँचेंगे कि इसाई 
. मत यहूदी मत का.ही परिवर्तित रूप है साथ ही बौद्ध धर्म का भी उस पर 
गहरा प्रभाव है । यरुसलम में उस समय वौद्ध-धर्म का बहुत वडा मठ था, अत 
उससे प्रेरणा लेना स्वाभाविक था । | 

यहुदी मत जर्दुरश्‍ती मत पारसी मत का बिगड़ा हुग्रा रूप है । जव पारसी 
धर्म विकृत हा गया तो प्रतिक्रिया-स्वरूप यहूदी मत का प्रादुर्भाव हुआ । 

` जरदुरत घरमे का प्रादुर्भाव उस समय हुआ ईरान में ' प्रचलित घर्मं 

अनेक देवी-देवताशरों को मानने लगा था । बेवीलोन में इसके पतन की चरम 
सीमा थी । परिणाम स्वरूप, यहूदी मत ने जन्म 1झेया श्रौर इसकी बुरी बातों 
का खण्डन किया । निन्दावस्था घम ग्रन्थ इस वात का प्रत्यक्ष प्रमाण है ! 

बैदिक घमं ईरान में जाकर इसलिये विकृत हो गया क्योंकि वह अपने 
सूल केन्द्र से दूर होने के कारण उसके मूल स्वरूप को काल गति से भूल 
गया । ईरान ही क्या आज भारत में ही काल की गति से वैदिक घर्म इतना 
दिक्कत हो गया है कि इस समय अनेक ग्रवेदिक बातों को इसके अनुयायी वैदिक 
मान बैठे हुँ । आर्यसमाज के संस्थापक मर्हाष दयानन्द ने उन्हो अवेदिक 
बातों का खण्डन करने के लिये ग्रार्यसमाज की स्थापना की । 

झाज संसार का कोई भी विद्वान्‌ इस सचाई से इनकार नहीं कर सकता 
कि ईसाई, इस्लाम, यहूदी श्रौर जरदुरत घमं एक-दूसरे के साथ जुड़े हुए हैं । 
इनको अधिकांश वाते एक-दूसरे से मिलती-जुलती हैं। 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! आपके पास इस वात का कया प्रमाण है कि 
जरदुरत धर्म अथवा “जिन्दावस्था घर्म-ग्रन्थ” .जो समस्त पाइचात्य घमो का 
मूल- हैं वेदिक घमं पर ही आधारित है ? 

महात्मा- जरदुष्त घमं का मूल घम-ग्रन्थ जन्दावस्था. स्वयं इस 
सचाई का प्रमाण है। जन्द_भाषामें स का उच्चारण ह॒ होता है। अत 
जन्दॉवस्था धमं ग्रन्थ संस्कृतः भाषा व्‌.वंदिक उपदेशों से भरा पड़ा है । 
` सस्कृतं भाषां वेदिकं घमं का ग्राघार है प्रतः स्वयं सिद्ध हे कि जरद्रत घर्म 
वैदिक घम से निकला हुँ। शब्दों के कुछ प्रमाण इस प्रकार हैं-- 


जन्द भाषा सस्कुत माषा 

ग्रहमं `  प्रस्म 

कहमे कस्मे 
शश 
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०५६६६ भाषः Samaj Foundation "शा सं कृत पक्ष्य 


यशाम येषाम्‌ 
स्पा द्वा 
स्पानम्‌ इवानम 
सुने शुने 
सुनो शुन 
अहुर असुर 
हेता ` सेना 
ग्रहमि अस्मि 
होम सोम 
माह र मास 
पिदर पितर 
ब्रातर भ्रातर 


मेरा कहने का तात्पर्यं यह है कि वेदिक धमं ही ग्रादि-्रोत है । यदि 
अन्य घमों को अपने सही स्वरूपों को जानना है तो उन्हें वेदिक धमे का 
झ्रध्ययन करना चाहिए भ्रन्यथा वह अपने घम-ग्रन्थ में लिखित अनेक वातों को 
समभ ही नहीं सकेंगे ; क्योंकि उनका सही स्वरूप वेदिक घमं के पास ही है । 
सूष्टि रचना, प्रलय, बलि, रोजे, ईश्‍वर झादि का वर्णन जो उनके घमं-अरन्थो में 
“हैं उसका युक्तियुक्त वर्णन वेद शास्त्रों में है । 

इस प्रकार काल की गति तथा श्रज्ञान ने समस्त घर्मो को ग्रलग-ग्रलग 
कर दिया है ! वास्तव में वे सब एक ही वृक्ष की शाखाएं हैं । 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! जब सब घ्म एक वृक्ष की शाखा मात्र हैं तो 
फिर झाज सब एक क्यों नहीं हो जते हैं ताकि संसार में फली नास्तिकता व 
अधामिकता का मिलकर सामना कर सके । 

महात्मा--यदि समस्त घमं गुरु तथा घर्मावलम्बी स्वाथे हठ, व पक्षपात 
को छोड़कर बुद्धि पूर्वक सत्य मानव घमं की खोज करें तो वे निश्चित रूप से 
एक सत्य पर पहुंच जायेगे ; परन्तु दुर्भाग्यवश ऐसा नहीं हो रहा है । 

विद्यार्थी--क्या हम यह मानकर चलें कि वर्तमान घमं कभी एक होंगे 
ही नहीं ? र 

महात्मा-बच्चो ! वर्तमान तथा-कथित धर्म ग्रपनी इच्छा से तो एक 


शष्‌ 
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होंगे नहीं ग्रम्ल्ाटर्ववज्ञन' की5ळऊच्न क्ति,।न्र०/ठघ का रव उड एज अउन अन्ध- 
विश्वास को हिला डालेगा ; ग्रौर उनके घामिक ढाँचे को ही मृत्यु के मुँह में 
खड़ाकर देगा फिर वह अन्य विदवास को छोड़ बुद्धि व तक का सहारा लेने पर 
विवश होंगे । बुद्धि व तर्कं निश्चित रूप से उन्हें एक सत्य बिन्दु पर लाकर खड़ा 
` कर देगा ; सौभाग्यवश वह समय अब भ्रा गया है। 

घड़ी की श्रोर देखते ही महात्मा जी ने शान्ति पाठ के साथ अपने प्रवचन 
को विराम दे दिया । 


धर्म और विश्‍व शान्ति 


ग्राज की प्रार्थना-सभा ने विशाल लम्मेलन का रूप घारण कर लिया था । 
विद्यार्थियों से चौगुनी जनता उपस्थित थी। विवश होकर प्रधानाचार्य को उच्च 
घ्वनि यन्त्र व्यवस्था करनी पड़ी । महात्मा जी ने ठीक समय पर अपना बेद- 
पाठ प्रारम्भ कर दिया और प्रवचन प्रारम्भ करते हुए कहा--प्यारे बच्चो ! 
धर्म के सम्बन्ध में यथेष्ट चर्चा हो चुकी है । यदि ग्रापकी सम्मति दो तो अगले 
विषयों पर विचार किया जाये? इतने पर एक विद्यार्थी खड़ा हुग्ना उसने बड़ी 
नम्रता से प्रार्थना करते हुए कहा--ग्राज संसार के सम्मुख सबसे बड़ी समस्या 
विश्व में शान्ति स्थापना की है । जब से अणु बम का झाविष्कार हुआ है तब 
से तो समूचा संसार संकट में पड़ गया है तो क्या घमं संसार की विश्व शान्ति 
` में भी कोई योगदान कर सकता हू ? | 

महात्मा जी--गत प्रवचनों में कई स्थलों पर इसका संकेत किया जा 
चुका है कि घमं के विना संसार को स्वर्ग नहीं बनाया जा सकता है। क्या 
फिर भी आप इस विषय पर चर्चा करना आवश्यक समझते हैं? 

विद्यार्थी--ठीक है, प्रसंगवश पहिले प्रवचनों में इसकी कुछ चर्चा हुई थी, 
परन्तु विषय की गम्भीरता और महत्त्व का घ्याच करते हुए थोड़ा-सा 


रख 
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स्पष्टी काएशाध्वक्छक' हैः 5० इसके ज्यति आत्म की स्कॅम क्रीईं राजनीतिक 
विचारक भी पधारे हुए हैं जिनका मत है कि घर्म भले ही व्यक्तिगत शान्ति व 
संतुष्टि के लिये सहायक हो ; पर संसार की सांमृहिक शान्ति व प्रगति के 
लिये कुछ नहीं कर सकता है। इसलिये उनके मन की न्ति भी दूर॑ होनी 
ही चाहिए । | 

महात्मा--बहुत ग्रच्छा, आज इसी विषय पर चर्चा होगी और विद्यार्थियों 
के अतिरिक्त अन्य भाई-बहिनों को भो अपना प्रश्‍न उपस्थित करने की छ्ट 
होगी । जहाँ तक मेरा विचार है--मेरा तो यह दढ़ विश्वास है कि घमंके 
विना विश्व-शान्ति सम्भव ही नहीं है। संसार के नेताश्रों की घारणा और 
इलाज दोनों ही अधूरे हैं। उसकी मान्यता है क्रि संसार में आपसी संघर्ष 
म्रथवा वर्ग संघर्ष का कारण है--झ्राथिक विपछता अथवा गरीबी । आशिक 
विषमता का कारण है--अन्याय, अत्याचार व शोषण । यदि आर्थिक क्षेत्र 
में ग्रन्याय, भ्रत्याचार व शोषण को समाप्त कर विषमता का अन्त कर दिया 
जाय तो फिर निश्‍चित रूप से शान्ति की स्थापना हो जायेगी । 

उनके उक्त विचार से मैं सहमत. हूँ ; परन्तु उनका यह विचार व समाधान 
कुछ अंश तक श्रवूरा ही है। ्राथिक विषमता समाप्त होने पर वर्ग संघर्ष 
समाप्त हो जायगा, यह उनका कोरा स्वप्न है। साम्प्रदायिक संघर्ष आथिक 
विषमता के कारण ही हैं । 

विद्यार्थी -महारप्रा जी मनुष्य परिस्थिति की उपज है । परिस्थिति ही 
व्यक्ति को चोर, डाकू, कातिल बना देती है । प्रत: यदि परिस्थिति को ठीक 
'वना दिया जाय तो फिर व्यक्ति का ठीक मार्ग पर ग्राजाना स्वाभाविक है । 
. परिस्थिति का अच्छा-बुरा होना अर्था पर आधारित है इसलिये. यदि श्रथः की 
व्यवस्था उचित हो जाय तो सब कुछ ठीक हो सकता है । 

महात्मा-मनुष्य केवलं परिस्थिति को उपज है, यही भारी भूल है। 
वास्तव में मनुष्य परिस्थिति और श्रन्तः स्थिति दोनों की :ही उपज है! : इन 
` दोनों काही सुधार होनें पर मनुष्य यो मनुष्य-समाज “ठोक मार्गे पर झा 
सकता है। यदि ऐसा नहीं है तो. मैं श्रापसे पूछना चाहता हूँ क्रि परिचिमी 
देशों तथा म्रफ्रीका, श्रमेरिका में काले-गोरें की समस्या, भारत में छत-छात 
की समस्या, साम्प्रदायिक संघपं, तथा संसार में चमं के नाम पर लूट-खसोट 
व नर-संहार परिस्थिति अथवा.ग्राथिक विषमता के कारण क्या थे या हैं ? 


५८ 
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विंचाश्हीप्र्थ्बहात्मा/जके०0ळपकीपदुर्पण्ठ 'मेव्हमकाठकयारवेतारापराप ? 
5. महात्मा-मेरी दृष्टि में इनका मूल कारण यन्तः स्थिति है । यदि मैं 
यह कहूँ कि श्रा्चिक अन्याय व शोषण भी अ्रन्तः स्थिति का ही परिणाम है तो 
< झत्यूक्ति नःहोंगी ? ी 
विद्यार्थी--महांत्मा जी ! भ्राज तो आपने एक विचित्र वात कह डाली । 
“संसार का कोई भी ग्रव शास्त्री आपको वात से सहमत होगा, उसमें मुझे 
` सन्देह हे । क्या. अपनी मान्यता की सिद्धि में कोई उक्ति उपस्थित कर सकेगे ? 
महात्मा--एक युक्ति नहीं, अनेक उपस्थित की जा सकती हैं । ग्रापका 
` कहना है कि परिस्थिति अथवा गरीवी के कारण व्यक्ति चोरी, डाका ग्रादि 
कुकर्म करता है, तो में पूछना चाहता हूँ कि चार मिलों का मालिक जिसके 
पास अतुल धन-राशि हे यह फिर चोरी क्यों करता है? उसको कौन 
स्याति मज़दूरों के परिश्रम की चोरी व डाका डालने पर विवश करती 
ट्रे र 
है! 
: विद्यार्थी--महात्मा जी ! आपकी दृष्टि में इसका क्‍या कारण है ? 
` महात्मा-अन्तः स्थिति ही इसका मूल कारण है । गरीबी दो प्रकार की 
होती है, अर्थात्‌ भौतिक व मानसिक । भौतिक गरीवी की अपेक्षा मानसिक 
: निर्धनता भ्रधिक भयावह होती है । भौतिक निर्बनता को भौतिक साघनों से 
दुर किया जा सकता है ; परन्तु मानसिक निर्धनता को दूर करने का सामर्थ्यं 
भौतिक साधनों में नहीं है। यह मानसिक वीमारी है इसका इलाज भो मान- 
सिक है । 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! ग्रापकी वात तो सत्य प्रतीत होती है ; परन्तु 
इस ग्रस्त: स्थिति या मानसिक बीमारी का घुटाला समक में नहीं ग्राया ! 
महात्मा--मैंने जैसे पहले ग्रापको वतलाया. था कि श्रत्येक'कमं का मूल 
'मानव के विचार होते हैं, विचारों का मूल उसकाः शिक्षण, ज्ञान, खान-प!न तथा 
परिस्थिति. होती है। यदि मानव के विचारों में दृढता हो तो वह परिस्थिति 
«को भी बदल. डालता: है। इसलिए मानव पर परिस्थिति की अपेक्षा उसके 
विचारों का ग्रघिक प्रभाव रहता है । 
विद्यार्थी-- क्या झाप ऐसा कोई उदाहरण दे सकेंगे जिससे आप की 
बात की सिद्धि हो ? 
 महात्मा--वच्चो ! इतिहास में ग्रनेक उदाहरण उक्त विचार की सिद्धि 
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लिए भरे पहन] स िहिक्षि कि, विपरीत साठतीते० एस अपनाया । 
भगवान्‌ राम, बुद्ध, महावीर, दयानन्द भ्रादि अनेक महापुरुष ऐसे हुए हैं 
जिन्होंने राज्य तथा भौतिक वैभव को लात मारकर गरीवी, त्याग, तपस्या 
का वरण किया । इसके ग्रतिरिक्त साधारण ज्वलन्त प्रमाण यह है कि प्रत्येक 
व्यक्ति के अन्दर काम वासना होती है ; ग्रौर स्त्री के प्रति उसका स्वाभाविक 
श्राकषंण होता है ; परन्तु भ्रन्तः स्थिति के सुदृढ़ होने के कारण वह अपनी 
स्‍त्री के अतिरिक्त अपने से बड़ी को माँ, बराबर वाली को वहिन और छोटी 
को बेटी के रूप में देखता है । इसके विपरीत ग्राचरण करने का उसमें साहस 
नहीं होता । जो इस नियम को भंग करते हैं वे स्वयं मन ही मन अपने पर 
लज्जित होते हैं ; और समाज में भी उनका आदर नहीं होता । 

विद्यार्थी--अन्तः स्थिति का सुधार घमं से ही होगा, वर्तमान शिक्षा पद्धति 
से नहीं हो सकेगा--इसमें आप की क्‍या युक्ति है ? 

महात्मा--श्रन्त: स्थिति अथवा विचारों के सुवार के मार्गे में काम, क्रोध, 
लोभ, मोह, अंहकार, ग्रसंतोष आदि शत्रु भ्राते हैं। वया वर्तमान शिक्षा पद्धति 
में कोई विषय ऐसा है जो इन आन्तरिक शत्रुओं का दमन कर सके । विदित 
हो कि संसार का विजय करना सरल है ; परन्तु इन ग्रान्तरिक झात्रु्रों पर 
विजय प्राप्त करना बड़ा कठिन है । विद्वानों का कहना है कि जो व्यक्ति 
अपने इन आन्तरिक छ॒त्रुशों पर विजय प्राप्त कर लेता है वह विश्‍व का विजेता 
` स्वतः वन जाता है । घामिक तथा प्राध्यात्मिक ज्ञान के विना इन शत्रुओं पर 
विजय प्राप्त करना सर्वया ग्रसम्भव है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! वतंमान शिक्षा इस समस्या का समाधान 
करने में ग्रसम्थ है ; भौर धर्म समथं है, इसका कारण ? 

महात्मा--इसका मूल कारण है कि वर्तमान शिक्षा भौतिक है । यह 
शरीर को ग्राधार मानकर चलती है ; परन्तु भ्रध्यात्म विद्या शरीर को साधन 
और श्रात्मा को मुख्य मानकर चलती है । इसलिए आत्मा की उपेक्षा करने 
वाली विद्या प्रात्म सम्वन्धी समस्याओं का समाधान कैसे कर सकेगी ? वह तो 
केवल रोटी, कपड़ा तक सीमित है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! आपने पहले प्रश्‍न का उत्तर देते हुए कहा था 
कि पाइचात्य जगत्‌ में काले-गौरे का प्रश्‍न, भारत में छत-छात तथा साम्प्रदायिक 
संघर्षो आदि का कारण ग्राथिक नहीं ग्रपितु श्रान्तरिक है । यह बात ग्रापकी सत्य 
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है कि इनका कारण ग्राथिक विषमता न होकर आन्तरिक भावना ही है । सो श्राप 
कृपया वतलाइये कि वह भावना क्या है ? और उसका इलाज क्या है । 

सहात्मा--यह मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त है कि मनुष्य ही क्या ्रपितु शेर, 
भेड़िये आदि भयंकर जन्तु भी श्रपनों को छोड़कर भ्रन्यों पर ही आक्रमण करते 
हैं या उनके साथ संघर्ष व घृणा, या राग-हष करते है! अपनों से प्राणी 
को स्वाभाविक प्यार होता ही है। यह श्रपनापन जितना ही सीमित होगा 
उतना ही संघर्ष बढ़ेगा, और इसका जितना विस्तार व फैलाव होगा उतना ही 

` संघषं व शोषण समाप्त होकर प्यार का विस्तार होगा । यह सिद्धान्त विदव- 

शान्ति की समस्या के समाधान की दिशा में मूल मन्त्र है । इसके समभ लेने 
पर शेष मागं स्वतः स्पष्ट हो जाता है । 

मानव के इस स्वार्थ भ्रथवा अपने पन को उसके परिवार, समाज, जाति, 
देश तक सीमित न रखकर इसका विस्तार समूची मानव जाति ही नहीं अपितु 
सम्पूर्ण प्राणिमात्र तक केसे कर दिया जाय यही एकमात्र प्रश्‍न हल करने 
का है । 

जो नेता, समाज व संस्था मानव शरीर या भौतिक जगत को ही महत्त्व 
देखकर चलते हैँ उनके पास इस समस्या का कोई समाधान है ही नहीं, शरीर 
पर ग्राघारित समाज व्यवस्था शरीर के रंग, सोन्‍्दर्य, बनावट, जन्म भ्रादि से 
कभी मुक्त-हो ही नहीं सकेगी । इसके ग्रतिरिक्त शरीर और भोगवाद दोनों 
जुड़वां वच्चे हें । भोगवाद स्वार्थ पर श्राघारित होता है, और वह इसके 
बिस्तार के स्थान पर इसे अधिक से भ्रघिक संकीणंता की ओर ले जाता हे । 
इस प्रकार भोगवाद पर झाधारित समाज व्यवस्था या राजनीतिक व्यवस्था व 
शिक्षा विएत्र शान्ति की-समस्या का कदापि समाधान न कर सकेंगे । 

इसका समाधान श्रात्मा और शरीर दोनों पर आधारित घर्म या अध्यात्म 
ज्ञान ही कर सवता है । अध्यात्म ज्ञान ही जब मानव को यह बतलाता है कि 
इदवर सब का पिता और पृथ्वी सव की माता है ; और सवके भ्रन्दर परमः 
पिता स्वयं व्यापक हैं, तो फिर मानव के लिये संसार एक परिवार का रूप 
चारण कर उसमें विश्‍व-बन्धुत्व झा जाता है, सब में परमात्मा का दर्शन 
कर आत्म तुल्य सम्माननीय बन जाते हैं ; क्योंकि जहाँ ईश्वर विराजमान 
हो उसे घृणा या उसके साथ ग्रन्याय करने का साहस केसे किया जा 
सकता है ! 
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इस प्रकार.घमं ञ्रथवा अध्यात्म ज्ञान ही विइव शान्ति की स्थापना कर 
सकता है । कोरा भौतिक ज्ञान तथा डण्डा-राजनीति विश्वशान्ति की स्थापना: 
कर सकेगी, यह ऐसी ही कल्पना है जैसे कोई बालू से तेल निकालने का 
स्वप्न ले । 1 

महात्मा जी के अन्तिम वाक्यों को सुनकर सबने हित होकर तालियों 
की गड़गड़ाहुट से उनका श्रभिनस्दन किया ; भर शान्तिपाठ के परचात 
सभा विसजित हो गई । 


~ 


धर्म ओर मानसिक शान्ति 


महात्मा जी प्रसन्न मुद्रा में थे। यूँ तो उनका जीवन ही देश के मुवक- 


युवतियों के उत्थान में व्यतीत हुआ था ; परन्तु संन्यास लेने के पश्चात अवः 


प्रथम अवसर है जब वह छात्रों को उनकी ही भाषा व शैली में घर्मोपदेश दे 
. रहे थे। मृत्यु के समीप पहुँचे वृद्ध स्त्री-पुरुष तो रात-दिन मोक्ष का टिकिट 
प्राप्त करने उनके चारों तरफ़ भौंरों की तरह मंडराते रहते थे । परस्तु 
महात्मा जी को उन्हें उपदेश देने-में संतोष नहीं होता था क्योंकि बह जानते 
थे कि बुड़ापे में उपदेश सुनने से ग्रविक भला होने की संभावना नही है। 


देश का निर्माण युवाजन अक कर सकते है । उन्हीं के जीवन में कुछ परि-' 


वर्तन लाया जाए तो वह सच्ची देशसेवा होती है । वास्तव में भ्रच्छे या बुरे 
राष्ट्र का निर्माण माता की गोद में अथवा शिक्षणालयो के अन्दर गुरु के. 
चरणों में होता है। महात्मा जी, ग्ाजक़ल राष्ट्र-निर्माण का सही कार्यं कर 
रहे हैं । यही उनके ग्रात्मसंतोष श्रौर हर्ष का कारण है। 

हुःत्मा जी द्वारा वेद-पाठ प्रारम्भ करते ही सर्वत्र शान्ति व्याप्त हो गई । 
इसके बाइ महात्मा जी ने विद्यार्थियों का अपनी रुचि का विषय प्रारम्भ करने 
का निमन्द्रण दिया। तव एक विद्यार्थी ने महात्मा जी से नञ्रता से भ्रनुरोध 
किया--- 
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दिद्यार्थी--श्रीमन ! -ग्रापकी सभी बातें. समझ में आ रही हैं ; और 
हुम सव विद्यार्थियों के जीवन में एक नवीन कान्ति का जन्म हो रहा है । 
परन्तु आपकी एक वात सव किये कराये पर पानी डाल देती है। जब श्राप 
अपने सुन्दर प्रवचन के अन्त में शान्तिपाठ करते हूँ तो हमारी उमड़ती हुई 
भावनाएं ज्ञान्त हो जाती हैं। जव आज समस्त संसार क्रान्ति अथवा प्रगति 
का पक्षपाती बन सर्वत्र वेचैन हो रहा है तो ग्राप नित्य शान्ति की ही रट 
लगाते रहते हैं । घर्म में यही सब से बड़ा दोप है कि यह प्रगति कण्शन्रु है ; 
आर लोगों को आगे बढ़ने से रोकता है। श्रतः यः तो आप अपने शान्तिपाठ 
का रहस्य समभाइए भ्रन्यथा इसका परित्याग कीजिए ? 
महात्मा जी विद्यार्थी की वात सुनकर खिलखिलाकर हंस पडे; र 
बोले कि वच्चे ने आज वड़ा ही सुन्दर विषय सुझाया है। इसके लिये हम 
उसके ग्राभारी हैं। इस विषय की श्राज बड़ी प्रावव्यकता है । लोगों को 
क्रान्ति व शान्ति के सम्वन्ध में बड़ा भारी श्रम है। बहुघा लोग तोड-फोड यः 
उथल-पुथल को क्रान्ति समझते हैं ; भ्रौर शान्ति का शर्थ प्रगति का प्रभाव 
समभत्ते. हैं ॥ वास्तव में क्रान्ति व शान्ति एक दूसरे से अभिन्न ही हैं। इनके 
एक-दूसरे से अलग हो जाने पर दोनों ही निरथेक् बन जाती हैं । 

' क्रान्ति और शान्ति में शान्ति ही प्रमुख और क्रान्ति गोण है। क्रान्ति 
साधन है गौर शान्ति साध्य है ! ग्रतः साध्य के विना साधन का बया महत्त्व 
रह जाता है । शन्ति के लिये क्रान्ति को छोड़ा जा सकता है; परन्तु क्रान्ति 
के लिये शान्ति को कदापि नहीं छोड़ा जा सकता । शान्ति को छोड़ने का अर्थ 
होगा अराजकता व विनाश ! वर्मे की मानद को सबसे बड़ी देन यही है कि 
इसने उसे शान्ति छे लक्ष्य से वाँवकर इस तक्र पहुँचने का सीधा और सरल 
मार्ग वतला दिया ! घम को छोड़ संसार की किसी भी यस्तु में यहु सामर्थ्यं 
नहीं कि वह मानव को शान्ति प्रदान करा सके । 

विद्यार्थी - महात्मा जी ! झापकी दृष्टि में कान्ति व शान्ति का सही 
ग्रथं क्या है ? र 

सहात्मा- सस्कृत भाषा की कमु घातु मे क्तिए प्रत्यय जोड़ने से क्राम्ति 
जझञब्द बनता है जिसका अर्थ दै समन्वित होना । अव में न्य से पूछना चाहता 
हूँ कि यदि शान्ति को छोड़ दिया जाय ग्रौर केवल क्नास्तिको दरी रखः जाय 
तो भागे बढ़ने का क्या अर्थ होगा ? विना लक्ष्य आगे बढ़ने का क्या अर्थ है ! विना 
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लक्ष्य के आप यह कँसे जानेंगे कि आप झागे बढ़ रहे हैं या पीछे हट रहे हैं ; 
क्योंकि चलने की क्रिया दोनों में समान रूप से विद्यमान है । लक्ष्य के कारण 
से ही उसका नाम आगे बढ़ना या पीछे हटना हो जाता है। श्राप वतलाइए 
'कि कान्ति ्रथवा भ्रागे बढ़ने का लक्ष्य क्या होगा ? 

विद्यार्थी--भ्रागे बढ़ने का लक्ष्य होगा सुख की प्राप्ति । 

महात्मा-सुख की प्राप्ति तो चोरी, डाका, व्यभिचारादि कुकमों से भी 
मिलती है, तो क्या आप इन कमों को क्रान्ति का नाम देंगे ? 

विद्यार्थी-एक व्यक्ति को नहीं श्रपितु सव को सामूहिक सुख पहुंचाने 
वाले कार्यों को क्रान्ति नाम दिया जा सकता है ? 

महात्मा- तो क्या एक व्यक्ति को शुभ कमं के द्वारा सुख पहुँचाने को 
आप क्रान्ति नहीं कहेंगे ? इसके श्रतिरिक्त यदि एक देश अपने देश को सुखी 
बनाने के लिये दूसरे;पड़ौसी निर्बल देश पर आक्रमण कर उसकी स्वतन्त्रता 
छीन उसे भ्रपना दास बनाले तो क्या आप उसे कान्ति का नाम देंगे ? 

विद्यार्थी-तो फिर श्राप किस कर्म को क्रान्ति मानते हैं ? 

महात्मा -उसी कमं को कान्ति का नाम दिया जा सकता है जो मानव 
या मानव समाज को शान्ति की प्राप्ति कराता हो ? शान्ति सुख की वह 
अवस्था है जहाँ दुःख की मात्रा समाप्त हो जाती है, सुख को पूर्णता का नाम 
शान्ति है । बहुबा जीवन में भ्रधूरा ही सुख मिलता है । इसीलिये पुणं सुख की 
प्राप्ति के लिये ही शान्ति को लक्ष्य बनाया गया है? 

विद्यार्थी --महात्मा जी ! पूर्ण सुख व अधूरे सुख से आपका क्या 
तात्पय है ? , 

महात्मा-पूर्णं सुख का अर्थ है कि मानव के शरीर, मन, बुद्धि और आत्मा 
चारों को समान रूप से सुख प्राप्त हो । यदि चारों को समान रूप से सुख प्राप्त 
न होकर इनमें से किसो एक को सुख मिलता है तो फिर उस सुख को अधूरा 
सुख कहा जाता है। जैसे एक मरीज जिसे डाक्टर ने रोटी खाने से रोका है 
यदि वह रात्रि में पड़ौसी के घर से चुराकर रोटी खा लेतो फिर उसका शरीर 
च मन. भले ही सुख प्राप्त करले ; परन्तु उसका आत्मा वेचैन रहेगा । 

विद्यार्थी-पृणं सुख श्रथवा शान्ति की प्राप्ति का क्या उपाय है ? 

महात्मा-संसार में दुसरी बड़ी भ्रान्ति यह है कि केवल भोग-सामग्रियों 
की प्राप्ति से पूर्ण सुख भ्रथवा शान्ति मिल सकती है । यदि ऐसा होता तो फिर 
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जिन के पास भोग सामग्री होती उन्हें कोई कप्ट न होता किन्तु देखने में ग्रा 
रहा है कि जिनके पास जितने अधिक भोग साधन हैं वे उतने ही अधिक दुःखी 
और ग्रशान्त हैं। 

विद्यार्थी -कृपया फिर यह स्पष्ट करें कि यदि पदार्थों से शान्ति नहीं 
मिलती तो कंसे मिलती है ? मनुष्य की शान्ति का मूल कारण क्या है ? 
आर सच्त्री शान्ति कंसे मिल सकती है ! 

महात्मा-मानव की ्रान्तरिक श्रशास्ति का मूल कारण है व्यक्ति के 
शरीर अथवा इन्द्रियों, मन, बुद्धि तथा आत्मा में समन्वय अथवा एकता का न 
होना। यदि इनमें समन्वय हो जाय तो फिर निर्धनता मं भी मानव शान्ति . 
की प्राप्ति कर सकता है। इस समन्त्रय के अभाव में सोने-चान्दी के भ्रपार 
भण्डार पर बैठा हुप्रा व्यक्ति भी श्रशान्त रहेगा । बस इस समन्वय का दूसरा 
नाम ही शान्ति है । जैसे एक साधारण लोहे और चुस्वक पत्थर में यही अन्तर 
होता है कि साधारण लोहे के ग्रान्तरिक श्रवयव बिखरे तथा अव्यवस्थित होते 
हैं; पर चुम्वक पत्थर के समस्त अवयव व्यवस्था में होते हैं। जब चुम्ब्रक 
लोहे की सहायता से साधारण लोहे के अवथबों को व्यवस्थित कर दिया जाता 
है तो फिर वह भी चुम्बकीय लोहा बन जाता है । वस, मानव या मानव 
समाज के आन्तरिक अवयवों को समन्वित करने का नाम ही शान्ति है ! 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! व्यक्ति के शरीर, मन, बुद्धि व आत्मा के 
समन्वित होने में कौन वस्तु बाबक है ? 

महातमा -- मानव के शरीर, मन, बुद्धि व आत्मा, इन सबके अपने-प्रपने 
स्त्रार्थ हैं जो एक-दूसरे से टकराते रहते हें । काम, क्रोच, लोभ, मोह, भरहंकार, 
अंसतोप रादि आवेग समय-समय पर ग्राकर इन स्त्रार्थों को बढ़ावा देते रहते 
हैं। इस प्रकार मानव अन्तःकरण इन सत्रके स्वार्थो के टकराव व संघर्ष का 
अखाड़ा बना रहता है; और अपने भीतर सत्र कुछ रहते हुए भी मानव बेचेन 
रहता है । 

विद्यार्थी--मानव के ग्रवयवो के विभिन्न स्वार्था में एकता तथा इन 
झावेगों को शान्त करने का क्या उपाय है ? 

महात्मा--कैवल घर्माचरण ही इसका एकमात्र उपाय है । अर्थात्‌ घर्म 
ही मानव के विभिन्न अवयवों में समन्वय स्थापित कर उक्त आवेगों के शमन 
करने का सामथ्यं रखता है। घमं मानव के श्रवयवों पर प्रतिबन्ध न लगाकर 
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उसके सम्दुख्ा/फर॑मंमन्‍्द/की ०प्रथोरमिम सक देता? है शजिसकशलिथेक्रेश्र॑ ग्रपना- 
अपना स्वार्य सहर्ष छोड़ देते हैं। जिस प्रकार एक विद्यार्थी डाक्टर या इंजी- 
नियर बनने के लोभ से ग्रपनी नींद, खेल झादि के प्रलोभनों का सहषं परित्याग 
कर देता. है वैसे मानव के ग्रवयव मोक्ष की प्राप्ति के लिये कर देते हैं। 
वि्यार्थी-महात्मा जी! मुख्य वात का इलाज तो आपने बतलाया ही 
नहीं । शान्ति के भयंकर शत्र काम, क्रोध, लोभ झादि का दमन कैसे किया 
जाय ? 
महात्मा-वास्तव में समस्त दुःखों का मूल श्रविद्या है। भ्रविद्या द्र 
किये विना व्यक्ति इन पर झधिकार कर ही नहीं सकता । तत्त्व ज्ञान के बिना 
अविद्या का दूर होना कठिन है । तत्त्वज्ञान घर्म ही दे सकता है भ्रन्य नहीं । 
इसलिये धमं के विना मानसिक शान्ति प्राप्त करना कठिन ह । 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! तत्त्वज्ञान प्राप्त करना प्रत्येक व्यक्ति के लिये 
बड़ी कठिन बात है । क्या कोई ऐसा सरल उपाय भी है जिससे मानसिक 
शन्ति प्राप्त हो सके ? 
महात्मा--बच्चो ! वेदिक घमं इतना पूर्ण घम है .कि इसमें प्रत्येक 
प्रकार के व्यक्ति के कल्याण का मागे बतलाया गया है । वुद्धिमान्‌ व्यक्ति के 
लिये ज्ञान मागं, भावुक व्यक्तियों के लिये भक्ति मार्ग तथा कर्मशील व्यक्तियों 
के लिये कर्म-योग बतलाया गया है। योगिराज कृष्ण ने गीता के निम्न 
इलोकों में मानसिक शान्ति की प्राप्ति के लिये बड़ी ही सुन्दर व्यवस्या उपस्थित 
की है जिसक्ता प्रत्येक कर्मशील क्ान्तिकारी युवाजन पालन कर सकता है । 
घ्यायतो विषयान्‌ पुंसः संगस्तेषूपजायते । 
सङ्गात्‌ संजायते कामः कामात्‌ क्रो धोऽभिजायते॥ 
क्रोधात्‌ भवति संमोहः संमोहात्‌ स्मृतिविभ्रमः । 
स्मृतिच्रं शाद्‌ बुद्धिनाशो बुद्धिनाशात्‌ प्रणाइयति॥ 
(गोता २/६२-६३) 
जब व्यक्ति विषयों का .घ्यान व चिन्तन करता है तो उन भोगों के प्रति 
्ाबपंण व प्रेम उत्पन्न हो जाता है । ग्राकपंण से उस भोग के लिये इच्छा 
उत्पन्न हो जाती है। इच्छा से क्रोध को जन्म मिलता है अर्थात इच्छा की 
ग्रपू्ि से मानव क्रोब से भड़क जाता है। क्रोध से भ्रान्ति उत्पन्न होती है, 
भ्रान्ति से स्मृति का नाश हो जाता है, स्मृति के नाश हो जाने पर भले-बुरे 
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का निर्णय करने वाली बुद्धि की समाप्ति हो जाती है । वुद्धि के विनाश से मृत्यु 
ग्रथवा अशान्ति उतगन्न हो जाती है १ 
दुःखेष्वनु द्विग्नमनाः सुखेषु विगतस्पृहः । 
वीतराग भय क्रोध. स्थितधीर्मे निरुच्यते ॥ 
(गीता २/५६) 
वह व्यक्ति जिसका मन व मस्तिप्क दुःख और सुख में विचलित नहीं 
होता, जो विषयों के पीछे नहीं भागता; श्रौर जो राग, भय, क्रोध आदि से 
मुक्त है उसी की बुद्धि स्थिर व शान्त रहती है । 
रागट्वौंषवियुक्तस्तु विषयानिन्द्रियशवरन्‌ । 
श्रात्मवद्ये विघेवात्मा प्रसादमधिगच्छात ॥ 
गीता २। ६४ 
जो व्यक्ति राग-द्वेप से रहित होकर अपनी इन्द्रियों पर श्रात्मा द्वारा 
नियन्त्रण कर जीवन-मार्ग पर चलता है वही प्रसाद्‌ अर्थात्‌ शान्ति प्राप्त 
करता है। दूसरे शब्दों में, निष्काम कमं करने से मनुष्य सांसारिक सुख प्राप्त 
करता हुआ भी शान्ति प्राप्त करता है । 
विद्यार्थी--क्या हम यह समभे कि जिन लोगों का घमं में विइवास नहीं 
उन्हें शान्ति के दर्शन होना कठिन है ? 
महात्मा मैंने शान्ति का कारण और उसके उपाय वतलाये हैं । मेरा 
तो दृढ़ विश्‍वास है कि विना तत्त्व-ज्ञान के... राग-द्रेष पर काबू पाना कठिन 
है । राग-द्वोप पर काबू पाये विना शास्ति प्राप्त करना असफल है । वस्तुत 
काम, क्रोध, लोभ, मोह प्रहंकार जसे भयंकर शत्र, प्रत्येक मानव के अन्तःकरण 
में रहते हैं। इनका इलाज घमं के विना विज्ञान कंसे करेगा ? मुझे समझ 
नहीं भ्राता ? हाँ, डण्ड द्वारा लोगों को अशनी ग्राभ्यन्तरिक अशान्ति को व्यक्त 
करने से रोका जा सकता है पर मानव समाज को शान्त कदापि नहीं वनाया 
जा सकता । - 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! रागद्धोप छोड़ कर कम करना क्या झाप सरल 
समभते हैं ? यदि नहीं, तो व्या कोई इससे सरल माग शान्ति का हो सकता 
है? 
महात्मा--हाँ बतलाया है--वह है योगमागे । इसके अनुसार यम-नियम, 
झ्रासन, प्रणायाम, द्वारा मनुष्य अपनी इन्द्रियों तथा झावेगों पर धिकार पा 
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लेता है। प्राणायाम श्रावेगों का शत्र है जव कभी काम क्रोघादि ग्रावेग का 
आक्रमण हो तो थोड़ा प्राचमन करके यदि व्यक्ति प्राणायाम करने लग जाय तो 
उससे तुरन्त मुक्ति मिल जाती है। 

अशान्ति का मूल कारण मन की च चलता व वेचेनी है। मन को यदि 
बिसी प्रकार स यत कर लिया जाय तो मानसिक शान्ति स्वतः प्राप्त हो जाती 
है । योग शास्त्र में बतलाया गया है कि यदि व्यक्ति नित्य नियमानुसार मन की 
बृत्तियों को एकाग्र करने का प्रप्रत्न करे तो कुछ समय के पश्चात्‌ मन पर 
उसका नियंत्रण हो जाता है । श्रनुक्ल-प्रतिकूल किन्हीं प्रकार की ग्रवस्था प्रों 
में भी अपने को शान्त बनाने का उपाय इस साधन से हाथ में श्रा जाता है। 

महात्माजी के द्वारा विद्याथियों की शंकाग्रों का समाधान करने पर सभा 
में शान्ति छा गई ग्रोर इस शान्त वातावरण में ही महात्मा जी ने शान्ति पाठ 
वे साथ अपना प्रवचन समाप्त किया । 


१० र 
संसार क्‍या हे? 


प्रार्थना सभा में पूर्व ग्राज विद्यार्थियों के एक प्रतिनिधि मंडल ने प्रधानाचार्य 
से अनुरोध किया कि प्रार्थना-सभा का समय कुछ बढ़ा दिया जाय ताकि महात्मा 
जी के प्रवचनों को अधिक समय मिल सके । प्रधानाचार्य महोदय ने प्रसन्न होकर 
पन्द्रह मिनिट वा समय बढ़ा दिया। महात्मा जी को इसकी जानकारी नहीं 
थी। इसलिये सभी की दृष्टि सड़क पर लगी थी। महात्मा जी की गाड़ी ग्राती 
देख विद्यार्थियों ने हर्ष ध्वनि की और उन का स्वागत किया । देरी के लिये क्षमा 
याचना कर महात्मा जी ने विधिवत्‌ अपनी ज्ञान-घारा प्रवाहित करते हुये पूछा ; 
झाज कौन-सा विषय लिया जाय । इस पर एक विद्यार्थी ने कहा--महाराज ! 
अमं पर यथेष्ठ चर्चा हो चुकी है । अव ग्रपने मूल प्रश्‍न पर ग्राने की कृपा करें 
ग्रथोत्‌ यह संसार क्या है ? इसे किसने बनाया है ? इत्यादि । 

महात्मा-छात्रो ! संसार क्या है ? देखने में यह प्रन बड़ा सरल व 
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सीधा लगता है ; ग्राप सब यह सोचते होंगे कि संसार हमारी ग्रांखों के सामने 


है ; मूखें-से-मूखं व्यक्ति भी भली प्रकार जानता है कि यह क्या है! फिर 
इस पर समय क्यों नष्ट किया जाए? पर यह प्रश्‍न इतना जटिल है कि सृष्टि 
के प्रादि काल से आज तक विद्वान्‌ इसी को जानने का प्रयत्न करते ग्रा रहे 
हैं;. परन्तु ग्राज भी यह प्रश्‍न उतना ही रहस्यमय वना है जितना कि पहले था। 
बिज्ञान ज्यों ज्यों उन्नति करता जाता है त्यों-त्यों इसका रहस्य बढ़ता जाता है। 
भले ही वैज्ञानिकों ने समुद्र, पहाड़ चन्द्रमा रादि के कुछ स्वरूप को जान लिया 
हो ; पर जहाँ वह एक घास फा पत्ता तक वनांने के रहस्य को नहीं जान सबा 
वहाँ नक्षत्र मण्डल की भ्रपरिमित विशालता के वह केवल किनारे पर ही बैठा है । 

विश्व के प्रति अपनी कल्पना पर ही भ्राज वैज्ञानिकों की लगभग सभी 
ब्रिचारधाराएँ खड़ी हैं। उनके मध्य भेद व विभिन्नता का कारण ही उनकी 
कल्गनाश्रों में मतभेद है । इसलिए जीबन क्षेत्र में प्रवेश करने से पूर्व इसका 
उत्तर जान लेना प्रत्येक के लिए म्रावइयंक्र है क्योंकि इस प्रश्‍न के उत्तर पर 
उसक! भावी जीवन निर्भर करता है। प्राचीन काल में इस का ज्ञान प्राप्त 
करना शिक्षा का अनिवार्य अंग था, परन्तु आज दुर्भाग्यवश इन प्रइनों को निर- 
थंक समझ छोइ दिया गया है। यही कारण है कि विश्‍व दिन प्रतिदिन लइ- 
खड़ाता जा रहा है । 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! आप विद्वान्‌ व्यक्ति हँ । साधारण से साधारण 
बात को भी आप महत्त्वपूर्ण बनाने की क्षमता रखते हुँ ; परन्तु इस साधारण 
प्रश्‍न का क्या यह उत्तर नहीं है क्रि यह जगत्‌ भोग-सामग्रियों का समुच्चय है 
जो जीवात्मा के भोग के लिए वना है । इभके अतिरिक्त इसका क्या उत्तर है ? 

महात्मा -त्रिइव भोग-सामग्रियों से भरा है; और जीवात्मा के भोग के 
लिए बना है-यही वह दृष्टिकोण है जिसने संसार में बड़ी तवाही मचाई हूँ । 
पाश्‍चात्य जगत्‌ इसी भोगवादी विचारबारा का पक्षपाती है । इसी ने सप्तार : 
में न्याय, ग्रत्याचार, शोषण प्रादि बीमारियों को जन्म देकर वर्ग-संघषं, सास्रा- 
ज्यवाद आदि का प्रारम्भ किया है । 

विइब्र भोग्य ग्रौर जीवात्मा भोक्ता है--यह वात सर्वाश में सत्य नहीं है 
क्योंकि भोग अर त्याग, विषय और कष्ट इम संसार में एक साय जुड़ है 1 
यदि भोग हो लक्ष्य होता तो फिर त्याग इसके साथ क्यों जुड़ा है। संसार के 
प्रत्येक भोग का अन्त त्याग में होता ही है । इसके अतिरिक्त जगत्‌ में बुढ़ापा व 
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मृत्यु भी हैं जी बलाव”जोधात्मा से भीगी को छीन सेति है। यदि भोग ही 
सत्य होता तो फिर त्याग, कष्ट, बुढ़ापा, मृत्यु आदि क्‍यों हैं ; इनके रहते 
पूर्वोक्त दृष्टिकोण की सत्यता कहाँ तक समुचित है ? फलत: प्रतीत होता है 
कि यह ससार केवल भोग नहीं अपितु इसके झतिरिक्त कुछ श्रौर भी है । 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! आप की दृष्टि में यह जगत्‌ क्या है ? 
महात्मा- बच्चो ! इन भौतिक आँखों से देखने से यह जगत्‌ ऐसा ही 
प्रतीत होता है जैसा राप कहते हैं। पर इस विश्व की तह तक पहुँचने के लिए 
केवल वेज्ञानिक आँखें नहीं अपितु दार्शनिक श्राँखें भी चाहिएं। दोनों की ही 
सहायता से जव जगत्‌ को देखा जायगा तभी इसका सही स्वरूप सम्मुख 
उपस्थित हो सकेगा । दुर्भाग्यवश, वतंमान समय में लोगों की वैज्ञानिक आँख 
तो तेज हो गई ; पर उनकी दार्शनिक श्राँखों पर मोतियाविन्द का जाला चढ़ 
गया है । इसलिए उन्हें इस संसार में भोग के भ्रतिरिक्त कुछ दिखलाई ही 
नहीं देता है । वे स्वयं अपने को भी इसी रूप में देखने लग गए हैं । 
यदि संसार को वैज्ञानिक एवं दार्शनिक दोनों ही श्राँखों से एक साथ देखा 
जाए तो फिर जड़ प्रकृति के पीछे परमात्मा और शरीर के पीछे आत्मा 
दिखलाई देने लगता है ; झौर यह जात्‌ भोग के स्थान पर जीवात्मा का कर्म 
क्षेत्र, एव साध्य के स्थान पर साधन प्रतीत होने लगेगा । फिर भोग त्याग, भोग 
कष्ट तथा बुढ़ापा मृत्यु के मेल का रहस्य प्रकट हो जाएगा । फिर त्याग और 
मृत्यु भयावह नही किन्तु प्रिय लग नेलग जाएंगी । वस, जगत्‌ के प्रति पाश्‍चात्य 
जगत्‌ तथा भारत के दृष्टिकोण में यही अनन्तर है । इसी प्रन्तर ने पाइचात्य व 
पूर्वीय दो ग्रलग-प्रलग दर्शनों को जन्म दिया है । आज भोगवाद के बुरे 
परिणामों को देख पाइचात्य जगत्‌ भारतीय दर्शन के सम्मुख सिर झुकाने लगा 
है । यह भत्रिष्य के लिए झुप लक्षण है । 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! कुछ लोगों का विचार है कि संसार दुःख का 
सागर हूँ । यहाँ तो दुःख हो दुःख है। सुख तो केवल मोक्ष में है । 
महात्म[--जित प्रहार भौतिकवादो लोग जगत्‌ को केवल भौतिक आँखों 
से देखते हूँ वेते ही कुछ दार्शनिक इत जगत्‌ को केवल दर्शन की आँख से देखने 
के ग्रारी दै । इसलिए भौतिकतादियों को जहाँ यह दुनियाँ भोग के अतिरिक्त 
कुछ नहीं प्रतीत होती वेसे ही अज्ञानी दार्शनिकों को यह संसार दुःखों से ही 
भरा प्रतीत होता है । वास्तव में दोनों ही दृष्टिकोण प्रघरे हैं । दोनों का सम- 
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न्वय ही वास्तव में सत्य है । 

जो जैसा होता है वैसा ही वह कमं अथवा रचना वरता है। ईव्वर को 
सभी झास्तिक लोग सच्चिदानन्द, भ्रर्थात्‌ सत्यम्‌ शिवमसुन्दरम्‌ मानते हैँ । 
जब ईइवर स्वयं सत्य, भ्रानन्दमय, तथा सुन्दर है तो फिर भला वह दुःखों से भरा 
जगत्‌ बयों कर बनाएगा ? इसलिए यह संसार दुःख सागर नहीं, सुख-सागर ` 
है । केवल नास्तिक व्यक्ति ही इसे दुःख सागर कह सकता है परन्तु झ्राइच ये 
यह है कि नास्तिक इसे मुख-सागर ध्रोर तथाकथित आस्तिक इसे दुःख सागर 
कहते हैं । 

विद्यार्थी-- तो क्‍या संसार में दुःख नहीं हैं ? 

महात्मा--दुःख मानव के अपने कर्मों का फल है । ईश्वर ने तो संसार 
की प्रत्येक वस्तु को सुख देने के लिए बनाया है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! क्‍या बुढ़ापा और मृत्यु भी मानव की अपनी 
उपज हैं ? 

महात्मा--बुढ़ापा, मृत्यु, वियोग, त्याग ग्रादि इस बात के सकेत हैं कि 
इस संसार में केवल क्षणिक एवं सीमित सुख है ; पर इससे परे मोक्ष में 
परमानन्द है । अतः बुढ़ापा, मृत्यु और कष्ट मानव को परमानन्द को प्राप्ति 
में प्रेरक शक्ति का कोम करते है। जैसे महषि दयानन्द ग्रौर भगवान्‌ बुद्ध 
को बुढ़ापा और मृत्यु ने ही सत्य तथा परमानन्द की खोज के लिये प्रेरित 
क्रिया था । वास्तव में संसार की कठिनाइयाँ व कष्ट भी जीवात्मा की शत्र 
नहीं अपितु मित्र ही हैं। कठिनाइयाँ व कष्ट ही मानव व मानव जगत्‌ की 
समस्त उन्नति व प्रगति को प्रेरक शक्ति रही हैं, भौर रहेंगी । 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! कुछ लोगों का विचार है कि ब्रह्म हो सत्य है 
जगत्‌ मिथ्या है-- इसमें ्रापका क्या विचार है । , 

महात्मा - इस विचार में भी उपयूक्त दोष है। यदि केवल दार्शनिक 
दष्टिकोण से देखा जाय तो जगत्‌ मिथ्या थवा न ठहुरने वाला या परिवतंन 
शील दिखलाई देगा; परन्तु इसका यह अर्थ कदापि नहीं कि हम इसके 
अस्तित्व को ही मिथ्या मान लें। संसार में जितनी परिवतंनशीलता सत्य है 
उतनी ही इसकी विद्यणनता भी सत्य है। यदि कोई वस्तु विद्यमान ही नहीं 
है तो फिर मिथ्यात्व ब परिवर्ततशीलता का दोप किस पर आरोपित होगा १ 
इसलिये जगत्‌ सत्य भी है भ्रौर परिवर्ततशील भी । 
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विद्यार्थीण्मयनहात्मा"ज़े $9श्रद्टितेया दियों)। $॥०नाहान्ता व्हे टक ७व्यह जगत्‌ 
स्वप्तवत्‌ भ्रममात्र है--सत्य नहीं । 
महात्मा-स्वप्न बिना किसी वस्तु की सत्ता के उत्पन्न हो ही नहीं 
सकता है। जाग्रत प्रवस्था में देखी वस्तु ही स्वप्न में दिखलाई देती है । 
जन्मान्ध भ्रन्धे को जिसने किसी वस्तू के स्वरूप को ही नहीं देखा है उसके 
स्वप्न में वह वस्तु उस रूप में कदापि दिखलाई नहीं देगी । इसलिये जगत्‌ 
की सत्ता न न हो और वह स्वप्न वन जॉय यह त्रात सर्वंथा भ्रसम्भव है । 
यदि ब्रह्म के अतिरिक्त जगत्‌ में कुछ नहीं है, और जीवात्मा भी ब्रह्म 
ही हैं तो फिर जगत एक स्वप्न और भ्रम के रूप में किस को दिखलाई दे रहा 
है? क्‍या ब्रह्मा को भी शन्ति होना सुम्भव है? ग्रतः यह सिद्धान्त ग्रद्वौतवादियों 
की अपनी मान्यता के भी विरुद्ध है । वस्तुतः यह संसार सत्य है और परिवतंन- 
शील है, यही मानकर चलना ठीक है । 
 विद्यार्थी-उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थों में लिखा है कि अपनी इच्छा से ब्रह्म 
ही जगत्‌ के रूष में वहुरूप हो गया म्रौर सृष्टि के अन्त में जगत भी ब्रह्म में 
ही विलीन हो जायगा । 
महात्मा-उपनिषदों को समभने के लिये बुद्धि की आवश्यकता 
है। सृष्टि से पूर्व प्रलयावस्था में जीवात्मा प्रकृति कारण रूप में ब्रह्म 
के गर्भ में विद्यमान रहती है। इन दोनों का सवंथा प्रभाव कभी नहीं 
होता है । यदि श्रभाव हो जाय तो फिर प्रभाव से भाव की उत्पति 
ग्रसम्भव है । फिर कार्य रूए सृष्टि होने पर इनको उत्पत्ति कैसे सम्भव है। 
विज्ञान का नियम है कि किसी भी वस्तु का स्वंथा अभाव कभी नहीं होता । 
इसलिये प्रलय में जीवात्मा श्रौर प्रकृति के पूणं विनाश का विचार प्रसत्य है । 
विद्यार्थी-यदि इस जगत्‌ को मिथ्या और ब्रह्म को ही सत्य मानकर 
चला जाय तो क्या हानि है ? 
महात्मा--इस सिद्धान्त को मान लेने पर मानव का अस्तित्व व प्रगति 
ही समाप्त हो जायगी । फिर विश्व के प्रति वैराग्य उपेक्षा व श्रकमंण्यता 
सिर पर सवार हो जायगी । जब सव ही ब्रह्म बन गये तो फिर कौन किसको 
नेता मानेगा ; प्रौर क्यों कोई ग्रन्याय का विरोध करेगा ; क्योंकि उस 
अवस्था में चोर, डाक, ग्राक्रमणकारी सभी ब्रह्म के रूप में दिखलाई देने 
लगेंगे । ब्रह्म का विरोध ब्रह्म क्‍यों करेंगे ? 
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विद्यार्थी-- क्‍या यह संसार पहला और अन्तिम है अर्थात्‌ इससे पहिले 


यह नहीं था ; भ्रौर भ्रन्त में भी नहीं रहेगा ? | 

महात्मा -श्रभाव से भाव की उत्पत्ति होना भ्रसम्भव है इसे विज्ञान भी 
स्वीकार करता है । जब जगत्‌ पहिले था ही नहीं तो फिर इसकी उत्पत्ति कॅसे 
सम्भव है; ग्रोर जब इसकी सत्ता उपस्थित है तो फिर इसका सवंधा अभाव 
कैसे हो सकता है ? यह दोनों ही बातें विज्ञान के विरुद्ध हैं । 

विद्यार्थी--यह हो सकता है कि जगत्‌ का बनाने वाला तत्त्र प्रकृति पहले 
उपस्थित हो ; और उससे जगत्‌ बन गया हो ; और सृष्टि के अन्त में भी 
जगत्‌ प्रकृति के रूप में परिणित हो जाय । 

महात्मा--यह वात सत्य है कि सृष्टि केन्ठीक पूर्व स्थूल जगत्‌ नहीं था 
झौर अन्त में भी स्थूल रूप में नहीं रहेगा, पर इसका यह भ्रथे कदापि नहीं हो 
सकता कि यह जगत्‌ पहला और श्रन्तिम है। जिस श्रणुरूप प्रकृति से यह जगत्‌ 
बनाहै यदि वह ग्रनादि है ; ग्रौर तब जगत्‌ बनाने वाला परमात्मा भी श्रनःदि 
मानना होगा तब उसकी रचना भी अ्ननादि ही होनी चाहिये । कारण रूप 
नादि प्रकृति की रचना कभी सादि नहीं हो सक्ती । क्योंकि इसका रचयिता 
ईश्वर अनादि है । 

विद्यार्थी यदि ईइवर की सत्ता को न मानकर केवल प्रकृति की सत्ता 
को ही मानकर चलें तव क्या उस सिद्धान्त की सिद्धि नहीं होगी ? 

महात्मा--यदि ग्राप केवल प्रकृति को अ्रनादि मानते हैं, और उसमें जगत्‌ 
को वनाने की प्रक्रिया को स्वाभाविक मानते हो तो फिर प्रकृति का यह स्वभाव 
भी नादि हो गया । ऐसी अवस्था में भी अनादि प्रकृति के ग्रनादि स्वभाव 
से ग्रनादि सृष्टियों की रचना होनी चाहिए । केवल एक की नहीं । 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! कुछ लोगों का यह कहना है कि यह जगत्‌ 
श्रनादि काल से ऐसा ही है ग्रौर ऐसे ही चलता रहेगा--इसमें आपको क्या 
आपत्ति है ? 

महात्मा--इस मान्यता का ग्रथ है अपने पिता को पिता मानने घे इन- 
कार करना । यह विचार नास्तिक्रों का है । नास्तिकता से जो हानियाँ सम्भव 
है वही इस विचार से होंगी । यह विचार इसलिये असत्य है कि विज्ञान का 
यह नियम है कि जहाँ वस्तुग्रों का मिलन है वहाँ वियोग निश्चित है। इस 
जगत्‌ की रचना विभिन्न प्रकार के परमाणुओ्रों से मिलकर हुई है। अतः इस 
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संयोग का ग्रादि और अन्त दोनों ही होना निश्‍चित है | कोई भी संयोग 


अनादि कदापि नहीं हो सकता है ? 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! जगत्‌ में संयोग श्रौर वियोग तो नित्य होता ही 
रहता है ! परन्तु जगत्‌ को सत्ता ज्यों की तों रहती है । 
महात्मा--जिस संयोग अर वियोग की प्नोर पक्ता संकेत है वह पेड़ 
की पत्तियों के उगने और गिरने के समान है । आपकी मान्यता है कि पेड़ की 
पत्तियाँ ही जन्म लेती हैं, झौर समाप्त हो जाती है ; परन्तु पेड़ उगता है, 
झौर कभी समाप्त नहीं होता है । यह सिद्धान्त दोगला है । यह जगत्‌ प्रकृति 
का विकृति रूप है । विकृति का प्रकृति के रूप में पुन: जाना श्रर्थात्‌ सृष्टि का 
रन्त प्रलय के रूप में होना भ्रनिवाये है । यह मान्यता विज्ञान व दर्शन दोनों के 
ही विपरीत है । 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! परी मान्यता क्या है । 
महात्मा - वैदिक घमं की मान्यता है कि यह सृष्टि पहले नहीं अपितु 
सृष्टि की भ्रतादि श्गुखला की माला के एक दाने के रूप में हें । अर्थात्‌ सृष्टि 
का बनना विगड़ना अनादि काल से चला झा रहा है और चलता रहेगा । 
विद्यार्थी झाप ही मान्यता की सिद्धि में क्या प्रमाण है? 
महात्मा--ईइवर को हम न्यायकारी मानते हैं; रौर यह भी मानते हैं 
कि यह जगत्‌ उसने जीवात्माग्रो के लाम के लिये बनाया है । हम देखते हैं कि 
एक जीवात्मा राजा के घर, एक भिखारी की भोंपड़ो र, एक सुन्दर शरीर 
वाला, एक कुरूप भ्रपंग वाला, एक मानव के रूप में, दूसरे कीड़-मकोड़े के रूप 
मे जन्म ले रहे हैं । यदि सृष्ट पहली ही है तो फिर न्यायक्रारी परमात्मा ने इन 
जीवात्माग्रों को इनके विना किसी ग्रपराघ के इन्हें भिन्न-भिन्न अवस्थाग्रों में 
क्यों उत्पन्न किया इसका उत्तर केवल यही है कि पूर्व जन्मानुसार ईस्वर सव 
प्राणियों को भिन्न-भिन्न योनियों म भजता है । 
इस प्रकार ईश्‍वर जीवात्मा को बार-बार इस जगत्‌ में झाकर प्रपनी 
उन्नति का पूर्ण ग्रवसर प्रदान करता है । यदि इसी सृष्टि को ग्रादि प्रौर ग्रन्तिम 
मान लिया जाय तत्र जीवात्माम्रों को प्रगति करने से ईश्वर वंचित कर देगा । 
गिरे को ऊपर उठने का भ्रवसर प्रदान करना ही ईश्वर का ईश्वरीय गुण है । 
इसके विपरीत भ्राचरण होने पर ईश्वर ईश्वरत्व ही नहीं रह जायगा । 
विद्यर्थी-महात्मा जी ! ग्रापने कहा है कि यह संसार सुन्दर है; 
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परन्तु हम देखते हैं कि यह इतनी भिन्नताग्रों से भरा है कि इसकी कोई | 
भी दो वस्तु आपस में नहीं मिलती, ऐसे संसार को सुन्दर कहना कहाँ तक 
सत्य है ? 

महात्मा--भोले वच्चे ! वास्तव में भिन्नता के ग्रन्दर ही जगत्‌ का सौन्दर्य 
है यदि इसमें भिन्नता न होती तो यह रहने लायक न रहकर नरक समान बन 
जाता । जैसे बगीचे का सौन्दर्य उसकी विभिन्न रंगों की फुलबाड़ी में ही है । 
एक ही प्रकार के पौरों से भरा वगीचा लाभकर तो हो सकता है पर सुन्दर 
कदापि नहीं हो सकता । 

विद्यार्थी --इस सृष्टि की आयु क्या है ? 

महात्मा -एक अरब सत्तानत्रे करोइ उंनतीस लाख उनचास हजार 
सत्तर । 

जब विद्यार्थियों की वन्दूकों की समस्त गोलियाँ समाप्त हो गईं और उनके 
पास महात्मा जी पर ग्राक्रमण करने को कुछ शेष न रहा तो वे चुप हो गये 
सम्मवतः उनकी शंकाग्रों का ग्रन्त हो गया था । महात्मा जी ने शान्तिपाठ के 
साथ ग्रपना प्रवचन प्रतिदिन की तरह म्राज भी समाप्त किया । 


१४५ 
यह ब्रह्मांड बनाया ? 


याज प्रार्थना-दिवस है । विद्याथियों के अन्दर बड़ी भारी चहल-पहल है । 
चहल-पहल का मुख्य कारण यह है कि घमं मरौर ईशत्रर की महिमा को स्कूल 
का एक नास्तिक श्रध्यापक सहन न कर सका । वह धमे श्रौर ईश्वर को समाज 
का शत्र, समझता था । सो उपने निश्‍चय कर लिया कि महात्माजी के प्रयत्नों 
को भ्रसफल बनाकर उन्हें ग्रपने प्रवचनों से रोका जाय सो उसने कुछ विद्याथियों 


७५ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


को महात्मे? प९प्ररिनें करने के लिए सैंयीर कियी इस धनेशण"श्राज विद्या- 
थियों में विशेष उत्साह था, और सभी का दिश्वास था कि ग्राज महात्माजी 
निश्चित रूप से पराजित हो कर जायेंगे ; क्‍योंकि विद्यार्थियों की दृष्टि में भ्रपने 
अध्यापक से भ्रधिक बुद्धिमान्‌ व्यक्ति ग्रन्य कोई हो ही नहीं सकता था । 
नियमानुसार वेद-पाठ के पश्चात्‌ महात्मा जी ने विद्यार्थियों को सम्बोधित 
करते हुए कहा--वच्चो ! इस संसार में हमें एक बात सवंत्र दिखल!ई देती है 
कि प्रत्येक वस्तु के बनाने वाला कोई न कोई भ्रवश्य है । तो षया झाप वतला 
सकते हैं कि इस जगत्‌ को किसने बनाया है ? 
विद्यार्थी - महात्मा जी ! इस जगत्‌ को किसने बनाया है--इस प्रश्‍न 
का उत्तर यही है कि प्रकृति ने स्वयं इस जगत्‌ को बनाया है । विज्ञान ने सप्र- 
माण इस वात को सिद्ध भी कर दिया है। सो इस पर दो मत नहीं हो 
सकते हुँ । 
महात्मा चकि विज्ञान वहता है इसलिये छ्रापकी बात ठीक है सो कंसे ? 
आपको विदित होना चाहिये कि विज्ञान अभी तक सत्य के एक भंग की ही 
खोज कर पाया है समूचे सत्य की नहीं, इसलिए उसकी मान्यता में कंवल प्राधा 
सत्य है पूणं नही । बिज्ञान ने ग्राज तक इस वात का पता लगाया है कि हवा 
पानी, झग्नि, झादि भौतिक तत्त्व किन परमाणुझ्नों स मिलकर बने हूँ। 
उसकी यह खोज बिल्कुल सत्य हे; परन्तु बिज्ञान ग्रभी इन प्रश्नों का 
उत्तर नहीं दे पाया है कि बेजान परमाणुग्रों को किसने हवा, पानी, पृथ्वी, 
अग्नि आदि के रूप में बनने को प्रेरित किया ? सृष्टि में व्याप्त उन ईश्वरीय 
सिंद्धान्तों व नियमों को जिनकी वैज्ञानिकों ने खोज वी है किसने सोर क्यों 
बनाया है ? सो विज्ञान अपनी खोज में जहाँ ग्राकर रुक गया है वहाँ से भ्रागे 
घमं ने खोज की है यर इन समस्त प्रश्‍नो के उसने उत्तर देते हुये कहा है कि 
ईश्वर ने ही इन समस्त परमाणुओझों को मरिशष नियमों के श्रांधार पर विशेष 
उद्देष्य के लिये उत्पन्न किया है। 
विद्यार्थी-यदि हम यह माने कि परमाणु पने विशेष गुण भ्राक्रपंण 
के कारण स्वतः मिल गये और उनके मिलने से सृष्टि की रचना हो गई तो 
इसमें आपको क्या आपत्ति है ? 
महात्मा--पहले तो बेजान परमाणुग्रों में स्वतः मिलने की शित नहीं । 
यदि आपकी बात सत्य मान ली भाय कि वह अपने विशेष गुण के कारण 
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झापस में मिल गये तो फिर वह उन्हें विशेष अनुपात में इस प्रहार किसने 
मिलाया कि उनके मिलने पर एक विशेष उद्ृश्य की पूर्ति करने वाली वस्तु 
उत्पन्न हो । परमाणुश्रों में बुद्धि नहीं होती यह विज्ञान मानता है । जब 
इनमें बुद्धि नहीं है तव इनसे बुद्धिमत्ता पुणं किसी वस्तु का वनना 
असम्भव है। उदाहरणार्थं मानव शरीर को ही लें । इसके अन्दर श्राँख, 
नाक, कान, हाथ, पर आदि की बनावट और विशेष स्थान पर इनके स्थित 
होने से यह प्रकट होता है कि किसी वुद्धिमान्‌ शक्ति ने बड़ सोच-विचार के 
पञ्चात्‌ किसी विशेष उह्देशय को पूर्ति के लिए इरुकी रचना की है । वेजान 
परमाणु इस प्रकार की बुद्धिमत्ता पूर्ण रचना स्वतः कर दे, यह बात कोई भी 
बुद्धिमान्‌ व्यक्ति स्वीकार नहीं करेगा । 

विद्यार्थी विज्ञान यह मानता है कि कारण और कार्य) (३5९ ०f 
81८८५) के सिद्धान्तानुसार ग्रमीबा विशेष परिस्थितियों में विशेष आवश्यक- 
ताग्नों व विशेष प्रयत्नों के कारण अपना विकास भिन्न-भिन्न प्राणियों के रूप 
में प्रकट हो गया अर्थात्‌ शरीर के भिन्त-भिन्न अंगों का आावद्यकतानुसार 
धीरे-घीरे विकास हो गया । 

महात्मा-शरीर का बिकास झमीवा के अन्दर विराजमान उस चेतन 
एवं बुद्धिमान्‌ शित की ग्रावस्यकता व प्रयत्न से ही तो उत्पन्न हुप्रा । अतः 
इस शरीर को केवल प्रकृति की रचना केसे स्वीकार किया जा सकता है ? 

विद्यार्थी-ग्रमीवा में रहने वाली चेतन व बुद्धिमान्‌ शक्ति भी प्रकृति 
से ही वनी है। ट 

महात्मा-विज्ञान का यह्‌ नियम है कि अभाव से भात्र की उत्पत्ति होना 
ग्रसम्भव है अर्थात्‌ जहा जो वस्तु नहीं है वहाँ उसकी उत्पत्ति होना सम्भव है । 
बेजान परमाभुओं में चेतन शक्ति है और न सोचने-विचारने को बुद्धि। सो 
विज्ञान के नियमानुसार जड़ प्रकृति से चेतन बुद्धिमान्‌ शक्ति का उत्पन्न होना 
कठिन है । 

विद्यार्थी--विज्ञान ने परमाणुश्नो के द्वारा चेतन शक्ति के उत्पन्न होने की 
बात को युक्तियो के द्वारा समझाया है । 

महात्मा-यदि श्रापको बात को सत्य मान भी लिया जाय तो विज्ञान 
के सिद्धान्तानुसार मृत्यु के पश्चात्‌ जब शरीर को जला दिया जाता है या 
दफना दिया जाता है तब इस चेतन शक्ति 'जीवात्मा' की भी समाप्ति हो 
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जानी चाहिये ; परन्तु संसार में जीवात्मामों के पुनजन्म लने को अने 


धटनायें देखने को मिलती हैं तो फिर विज्ञान के पास उन घटनाग्रों का कया 
उत्तर है? 
विद्यार्थी-ऐसी घटनाग्रों का तो बिज्ञान ने श्राज तक कोई उत्तर नहीं 
दिया । र 
महात्मा--विज्ञान के पास इस वात का उत्तर है भी नहीं। इसके 
अतिरिक्त विज्ञान भ्राज बड़े-बड़े यन्त्र, राकेट आदि बनाने में समर्थं हो गया 
है ; परन्तु क्या कारण है कि वह एक साधारण-सी वस्तु सिर का वाल तक 
नहीं बना सका । विज्ञान के पास सभी प्रकार के परमाणु उपस्थित हुँ 
सो वह स्वयं उन वस्तुओं को अपनी परीक्षण शाला में प्रकृति की सहायता 
से क्यों नहीं वना लेता है जिन्हें वह स्वयं प्रकृति द्वारा बनाई स्वीकार करता 
है ? उन्हें बनाने में उसके पास किस शक्ति की कमी है ? मोटरों के पुर्जे वह 
बनाता फिरता है अपने शरीर के ही पुज क्यों नहीं बना लेता है ? 
विद्यार्थी -विज्ञान के पास परमाणु तो हैँ ; परन्तु वह सिद्धान्त व नियम 
नहीं हैं जिनके सहारे वस्तुओं का निर्माण होता है। 
हात्मा--उन नियमों को किसने बनाया है ? वह नियम ही ईश्वर के 
द्वारा उत्पन्न किये हैं । ईश्वरीय नियम ही ईश्वर की वह भुजा हैं जिनके द्वारा 
वह सृष्टि की रचना करता है । 
विद्यार्थी - यदि यह मान लिया जाय कि प्रकृति ग्रोर प्रकृति के नियम 
स्वाभाविक हैं तब आपके ईइवर की कहां आवश्यकता पड़ती है ? 
महात्मा--यदि प्रकृति और उसमें व्याप्त नियमों को स्वाभाविक मान 
भी लिया जाय, तो फिर इस प्रश्‍त का विज्ञान के पास कया उत्तर होगा कि 
इन नियमों को म्रापस में किस शक्ति ने सम्बन्धित किया है ? श्राप यदि इस 
संसार की रचना को ध्यान से देखेंगे तो श्रापको पता लगेगा कि संसार के 
पदार्थं में व्यर्थ में ही उत्पन्न नहीं हुये हैं अर्थात्‌ उनके उत्पन्न होने का कोई 
उद्देश्य है । यह समस्त वनस्पति, फल-फूल, अन्त आदि क्या भ्रपने लिये उत्पन्न 
हुये हैं । यह जीवात्मा की प्रावव्यकताप्रो की पूति के लिये उत्पन्न हये हैं. यह 
बात प्रत्यक्ष है । सो प्रकृति ग्रोर उसके नियमों में वह कौन-सी शक्ति है जो 
इन वस्तुप्रों को किसी विशेष उद्देश्य की पूर्ति को सन्मुख रखकर उत्पन्न करती 
है । बस वह शक्ति ही ईश्वर है । 
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ईश्वर को किसने बनाया हे ? 


विद्यार्थी-मान लिया इस संसार को इश्वर ने बनाया है, तो फिर 
ईश्वर को बनाने वाला कौन है ? 

महात्मा-- ईश्वर का वनाने वाला कोई नहीं है । वह ग्रनादि है। 

विद्यार्थी -जव संसार की सभी वस्तुओं का कोई-न-कोई बनाने वाला 
है तो फिर ईश्वर का बनाने वाला क्यों नहीं है ? 

सहात्मा-विज्ञान का यह नियम है कि वह वस्तु वनती और विगइती 
है जो परमाणुओं के मेल से बनती है ; परन्तु जो वस्तु परमाणुग्रों के मेल से 
नहीं बनी श्रर्थात्‌ वह इतनी सूक्ष्म है कि जिसका विभाजन होना भ्रसम्भव है 
वह वस्तु भ्रनादि होती है। जिस प्रकार विज्ञान के अनुसार सृष्टि को बनाने 
वाले परमाणुग्रों को किसी ने नहीं बनाया वह भ्रनादि हैं उसी ग्ाघार पर 
परमाणुग्नों से भी सूक्ष्म वस्तु परमात्मा विज्ञान के सिद्धान्तानुसार ही अनादि 
है अर्थात्‌ उसके बनाने वाला कोई नहीं है । 

महात्मा जी के इस उत्तर को सुनकर सभी विद्यार्थी मौन होकर म्राश्‍्चयं 
के साथ ग्रपने नास्तिक अध्यापक की ओर देखने लगे । ग्रघ्यापक ने भी लज्जा 
से अपना सिर नीचा कर लिया । महात्मा जी ने समय को समाप्त होते देख 
शान्ति पाठ के साथ प्रवचन समाप्त कर दिया । © 
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१३ 
ईश्वर ने ब्रह्मांड बना तो दिया किन्तु 


यह ब्रह्मांड बनाया क्‍यों ? 


्रार्थना-भवन में श्राज गत सप्ताहों की अपेक्षा भ्रथिक चहल-पहल थी । 
नास्तिक ग्रध्यापक गत सप्ताह भ्रपनी भ्रसफलता का बदला आज चुकाने की 
पुरी योजना बना चुका था । उसने स्कूल. के सबसे बुद्धिमान्‌ वच्चे को भनेकों 
प्रन लिखा कर तैयार किया है। वह स्वयं भी उस विद्यार्थी के समीप ही वेठ 
गया ताकि वह समय पर नये प्रश्‍न उसे वतला सके । 

महात्मा जी के भवन में पबारते ही सन्नाटा छा गया रौर एक विशेष 
गम्भीरता का वातावरण उत्पन्न हो गया। महात्मा जी के - चेहरे पर ग्राज 
अलौकिक प्रतिभा व मुस्कराहट थी । प्रश्‍न करने के लिए विद्यार्थियों में बेचैनी 
को देख उन्हें अपने मन में प्रसन्नता हो रही थी, और वह अपने प्रवचन की 
शैली के प्रभाव को देखकर संतुष्ट हो रहे थे । वेद-पाठ के पश्चात्‌ जब 
उन्होंने विद्यार्थियों को प्रन करने को झनुमति दी तो स्कूल के सभी बच्चे 
उसी विद्यार्थी की शोर देखने लगे जिसे नास्तिक प्रध्यापक ने तैयार किया 
था । विद्यार्थी प्रवसर मिलते ही खड़ा हो गया और इस प्रकार महात्मा जी के 
सम्मुख अपनी शंक्रा उपस्थित की-- 

विद्यार्थी -महातमा जी ! सभी घमं वाले कहते हैं कि ईइवर सच्चिदानन्द 
और पुर्ण हैं तथा उसे किसी भी प्रकार की इच्छा व आवश्यकता नहीं है । 
क्या राप भी इस बात को स्वीकार करते हैं ? 

महात्मा--हां ! मेरा भी ऐसा ही विश्वास है । 

विद्यार्थी--जव ईश्वर पूर्ण है झर उसे किसी प्रकार की इच्छा व 
झावद्यकता नहीं है तो फिर उसने इस दुनिया को क्यों बनाया है ? 

महात्मा--ईश्वर ने इस जगत्‌ को प्राणी-मात्र के कल्याण के लिए 
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बनाया है । पर्ला मझा ओ को, डमलिफत्रत्नाप्रावव्याकरि,जीवात्मा 
झपने पूर्व और वर्तमान कर्मानुसार फल का भोग करते हुए अपना विकास कर 
जीवन-मरण के बन्धन से मुक्त होकर परमानन्द की प्राप्ति कर सकें । 

विद्यार्थी -यदि ईश्वर दुनिया को न बनाता तो क्या हानि थी ? 

महात्मा--जो पिता अपने बच्चों को उन्नति करने का अवसर नहीं देता 
तो वह पिता अयोग्य होता है । दूसरे जीवात्माग्रों के पूर्वजन्म के संचित 
कर्मों का अच्छा या बुरा फल वह न दे तो वह ईश्‍वर अन्यायी हो जायगा । 
तीसरे यदि परमात्मा सृष्टि की रचना न करता तो बेचारे जीवात्मा प्रलया- 
वस्था में व्यर्थं भटकते फिरते भ्रौर न वह भौतिक आनन्द ही ले पाते शौर न 
मोक्ष का ग्रानस्द ही । वह मवस्था जीवात्माश्रों के लिए बड़ी ही दयनीय बन 
जाती । 

विद्यार्थी-सृण्टि की रचना से पहिले जीवात्माश्रों के कमें कहाँ से ग्रा 
गए ? - 

महात्मा --इस वर्तमान सृष्टि से पहली सृष्टि में जो कमं जीवात्माझ्नों 
ने किये और जिनका : फल उन्हें प्राप्त नहीं हुआ, वही कर्म उनके संचित कमे 
होते हैं उन्हीं के फलों को भोगने के लिए वह दूसरी सृष्टि में जन्म लेते हैं । 

विद्यार्थी--म्रापके पास इस बात का क्या प्रमाण है कि जीवात्माओ्रों के 
लिए ही ईश्वर ने सृष्टि की रचना की है। 

महात्मा--जीवात्माग्नों के भोग के लिए ही इस संसार को रचना 
परमात्मा ने की है इसका सबसे बड़ा प्रमाण यही है कि सृष्टि के जड़ पदार्थों 
में चेतनता होने की कोई इच्छा ही नहीं है । जीवात्मा में इच्छा व प्रयत्न दोनों 
हैं। वही जड़ जगत्‌ का प्रयोग करता है उसी की सुख-सुविधा का ध्यान 
करते हुए इस जगत के समस्त पदार्यो को ईश्वर ने बनाया है यह प्रत्यक्ष है । 

विद्यार्थी-जीवात्मा पहिली बार ही इस सृष्टि में नहीं उत्पन्न हुए ; 
झपने पूर्व कर्मानुसार ही इस दुनियाँ में उत्पन्न हुए हें इसका झाप. के पास 
क्या प्रमाण है ? 

महात्मा-- इसका सबसे बड़ा प्रमाण यही है कि हम नित्य संसार में 
देखते हैं कि भिन्न-भिन्न जीवात्मा भिन्न-भिन्न अवस्थाओरं में जन्म लेते हैं भर्थात्‌ 
कोई घनी घर में जन्म लेता है तो कोई निघंन के घर में, कोई स्वस्थ व 
सुन्दर शरीर के साथ पैदा होता है तो कोई अस्वस्थ, अन्धा, लंगड़ा, अपंग 
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व कुरूप शरीर के साथ जन्म लेता है। यदि ये समस्त भिन्न-भिन्न श्रवस्थायें 
जीवात्मशिएं'को० उनके) पूर्व ० जममानुसाश श्राप्छ। ध्महीं। हुषीं शीर०इसी जन्म में 
ईश्वर ने उन्हें अपनी इच्छानुप्तार पेदा कर दिया है तो इससे ईश्वर अन्यायी 
सिद्ध हो जायगा । 
इसके ग्रतिरिक्त वेदों में अनेकों स्थान पर इसका समथंन किया है। 
उदाहरणाथं ग्रथवंवेद ( ११-४/२०) में इस प्रकार कहा है-- 
विद्यर्थी-सबसे' पहिली सृष्टि में ईश्वर ने जीवात्माओं को किन 
अवस्थाग्रों में उत्पन्न किया था ? क्या उस समय सब समान अवस्था में ही 
उत्पन्न हुए थे ? 
महात्मा-सृष्टि का कोई भ्रादि और भ्रन्त नहीं है। जिस प्रकार दिन 
के पश्चात्‌ रात्रि भर रात्रि के परचात्‌ दिन गाता रहा है वैसे ही सृष्टि के 
वाद प्रलय और प्रलय के बाद सूष्टि श्रनादि काल से चलते चले ग्रा रहे हैं । 
जिस प्रकार एक स्किल का झादि और अन्त नहीं होता है वैसे ही सृष्टि-क्रम 
का भी कोई आदि ओर भ्रन्त नहीं है। यह चक्र भ्रनादि काल से चला भ्रा 
रहा है और अनादि काल तक इसी प्रकार चलता रहेगा 1 
विद्यार्थी--ग्राप के पास इस बात का वया प्रमाण हे कि सृष्टि-क्रम का 
कोई ग्रादि गौर अन्त नहीं है ? 
महात्मा--जब सृष्टि को बनाने वाला परमात्मा ही भ्रनांदि है तो 
उसके द्वारा बनने वाली सृष्टि भी भ्रनादि ही हो सकती है। यदि ऐसा न 
मानें तो फिर ईश्वर पर यह भ्राक्षेप झा जाता है कि उसने भी इस दुनियाँ 
को बनाया और पहिले क्यों नहीं बनाया ? 
बिज्ञान की दृष्टि से भी यह सृष्टि-क्रम भ्रनादि ठहरता है । विज्ञान यह 
मानता है कि परमाणु अ्रनादि है इसे किसी ने नहीं बनाया । परमाणु सृष्टि 
के नियमानुकूल मिलकर सृष्टि की रचना करते हैं। विज्ञान का दुसरा प्रटल 
सिद्धान्त यह भी है कि जहाँ मेल हे वहाँ वियोग भी अवश्य है अर्थात्‌ जो 
बनता है वह बिगड़ता भी श्रवव्य है । श्रतः भ्रनादि परमाणुओं के द्वारा सृष्टि 
का बनता व बिगड़ना अनादि ही हो सकता हैँ आदि नहीं । 
विद्यर्थी--क्या ग्राप कोई ऐसा प्रमाण वेद से दे सकते हैं कि ईश्वर ने 
इस सृष्टि को पहिली बार नहीं बनाया अपितु इस प्रकार की सृष्टि श्रादि 
काल से बनाता चला झा रहा है । 
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महात्म0#ब्वेड/से /अवेकों० तर माफ बल्छ (मेढे वनत उक्तेः लै 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! आप की यह वात हमारी समक में झा गई 
कि इस जगत की रचना परमात्मा ने ज़ीवात्माओं के लिये की है; परन्तु 
ईश्वर ने जीवात्मा को किस लिए पैदा किया है ? श्रगर वह जीवात्मा को 
ही उत्पन्न न करता तो उसे इसके लिए इस जगत्‌ को बनाने के भमेले में न 
पड़ना पड़ता । 

महात्मा--प्यारे बच्चे ! जीवात्मा को ईश्वर ने उत्पन्न नहीं किया 
भ्रपितु यह ईइवर की भाँति ही अजर और भ्रमर है। यह न कभी मरता है 
झौर न पैदा होता है। भगवान कृष्ण ने गीता में जीवात्मा के स्वरूप का 
च्छा वर्णन किया है-- 

विद्यार्थी -जीवात्मा और जगत्‌ को ईदवर ने श्रपनी हकूमत स्थापित 
करने के लिए और अपनो शक्तियों का प्रदर्शन करने के लिए ही उत्पन्न किया 
है अगर ऐसा कहा जाय तो इसके विरुद्ध आप के पास कया उत्तर है? 

महात्मा--ईश्वर को सभी घमं वाले प्रत्येक दृष्टि से पूर्ण मानते है । 
यदि श्राप की बात मान ली जाय तो फिर ईइवर में यह दोष ग्रा जाता है 
कि वह अपनी हकूमत चलाने श्रौर शक्ति के प्रदशन करने की इच्छा रखता 
है । यह साधारण व्यक्ति का गुण हो सकता है ईश्‍वर का नहीं । इसके 
झलावा अपनी प्रसन्नता व शौक के लिए जीवात्मा को उत्पन्न कर उसे संसार 
के दुःखों में घकेलने में उसकी कोई बुद्धिमत्ता प्रकट नहीं होती है । 

विद्यार्थी--जब जीवात्मा को ईश्वर ने पैदा ही नहीं किया तो फिर 
ईदवर ने उसके लिए इस जगत्‌ को क्‍यों बनाया ! 

महात्मा-ईस्वर स्वभाव से दयालु और परोपकारी हे । अतः उसने 
जीवात्मा पर दया करते हुए अ्रपनी परोपकार भावना से इसकी सहायता 
करना उचित समझा है । यदि वह ऐसा न करता तो वह दयालु और परो- 
पकारी नहीं रहता । 

विद्यार्थी--जीवात्मा के पास किस बात को कमी हे जिसके लिए ईइवर 
को उस पर दया करके उसकी सहायताथं उसे शरीर प्रदान कर जगत्‌ की 
रचना करनी पड़ी ? 

महात्मा--जीवात्मा के पास परमानन्द की कमी हे । वह प्रल्पज्ञ है 
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भोर सुल-हाहा द्रोह को ही ऽअक करता, है0. जीवात्मा सदव, इस वात के 
लिए बेचैन रहता हे कि वह ऐसी अवस्था कसे प्राप्त करे जहाँ आनन्द ही 
झानन्द हो म्रोर दुःख लेश-मात्र भी न हो। सो जीवात्मा की इसी श्रभिलाषा 
की पूर्ति में उसकी सहायतार्थ ईश्वर ने जगत्‌ की रचना की है । 

महात्मा जी के इस उत्तर को सुन विद्यार्यी चुप हो गए और समय को 
समाप्त होते देख महात्मा जी ने शान्ति पाठ के पदचात्‌ सभा विसजित 
कर दी । 


१४ 
ईश्वर ने विश्व रचना केसे की ! 


महात्मा जी की भ्रकाटय युक्तियों से छात्र प्रोर युवक इतने प्रभावित हो 
गये कि प्रब उनके प्रति श्रद्धा का भाव जागृत होने होने लगा । नास्तिक 
अध्यापक महात्मा जी के बढ़ते हुए प्रभाव को रोकने का एड़ी से घोटी तक 
प्रत्यत्न कर रहा था | हैडमास्टर महोदय जी उसके इस षडयन्त्र से परिचित 
हो गये थे ; परन्तु यह समझकर कि इस प्रकार शांकाम्रों के समाधान होने पर 
ही विद्यार्थियों के हृदयों में घमं ग्रोर ईश्वर के प्रति सच्चा झनुराग उत्पन्न हो 
सकेगा उन्होंने उस ग्रध्यापक को रोकने के स्थान पर झधिक प्रोत्साहित ही 
किया ताकि वह समस्त सम्भव प्रइनों को उत्पन्न कर सच्चाई को प्रकार में 
लावे । ग्रतः उसने ग्राज अच्छा मोर्चा जमाया है रौर उसे विशवास है कि भ्राज 
महात्मा जी म्रवदय अपनी हार स्वीकार करेंगे 7 

नियमानुसार महात्मा जी ने ईश-प्रार्थना के पश्चात्‌ विद्यार्थियों को प्रश्‍न 
करने की ग्राज्ञा दी । आज्ञा प्राप्त होते ही ग्राज एक नया विद्यार्थी महात्मा जी 
से मोर्चा लेने खड़ा हो गया। नये विद्यार्थी के खड़े होने में महात्मा जी ने 
भ्रपने प्रचार की सफलता भ्रनुभव की और उसके प्रइनों के बड़े ही मधुर शब्दों 
में उत्तर दिये | वार्तालाप इस प्रकार हुम्ा-- 
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पाथ eg by Arya Samaj Foundati रि Chennai and ६(७०॥॥७०॥/ 
विद्यार्थी" यह मान्यत है कि इ जगत्‌ को रचना परमात्मा 


ने जीवात्मा के लिए की है। यदि इस वात को मान भी लिया जाय तो फिर 
यह प्रश्‍न उठता है कि ईश्वर ने इस जगत्‌ को किस प्रकार बनाया ? 

महात्मा-इस प्रश्‍न का उत्तर देने से पूर्व मैं शाप को उस सिद्धान्त 
से परिचित कराना चाहता हूं जो किसी वस्तु के निर्माण में काम झाता है। 
किसी वस्तु के निर्माण में निम्न चार वातों की आवश्यकता होती है--- 

(१) बनाने वाला अर्थात्‌ कार्ये का करने वाला । (कर्त्ता) 

(२) पदार्थ जिससे वस्तु बनाई जाय । (सामग्री) 

(३) साधन व श्रोजार जिनकी सहायता से वह वस्तु बनाई जाय । 

(४) उद्देश्य जिसके लिये वह वस्तु वनाई जाय । (उद्देश्य) 

सो आपके प्रश्‍न का पूर्ण उत्तर यह है कि ईश्वर इस जगत्‌ का बनाने 
वाला है । उसने कारण प्रकृति (पदार्थ) से भ्रपने नियमों की सहायता से 
इस जगत्‌ को जीवात्मा के कल्याण के लिये बनाय । 

महात्मा जी के इस उत्तर को सुनकर छात्रों नें भारी खलवली मची 
क्योंकि वहाँ विभिन्न धर्मो के मानने बाले विद्यार्थी बैठे थे । उन्हें महात्मा 
जी की यह वात सहन नहीं हुई : और उन्होंने एक-एक करके अपने प्रश्नों की 
भड़ी महात्मा जी पर की । इस वस्था को देख नास्तिक ग्रघ्यापक बड़ा 
हर्षित हुआ । उसने समझा कि ग्राज महात्मा जी ऐसे चक्कर में फंस गये हैं 
कि भ्रम उनका इस चक्कर से निकलना सम्भव है, प्रौर श्रब उनका प्रभाव 
निश्चित रूप से समाप्त हो जायगा । 

महात्मा जी ने विद्यार्थियों की बेचैनी को ताड़ते हुए कहा कि वह घै यं 
के साथ अपने प्रश्न करते जाएँ; और अपने श्रन्ध-विद्वास के स्थान पर 
अपनी बुद्धि द्वारा प्रत्येक बात पर विचार करें। जो बात बुद्धि व युक्ति द्वारा 
सत्य सिद्ध हो उसे त्यागने में ही मानव जाति का कल्याण है। इस बात 
का घ्यान करते हुए ही प्रश्‍न करे । 

एक विद्यार्थी ईश्वर स्ंशक्तिमान्‌ है उसके लिये कोई भी बात 
झसम्भव नहीं है। उसके लिये आपका यह कहना कि उसने प्रकृति की 
सहायता से जगत्‌ को बनाया कहाँ तक सत्य है? हमारा विश्वास है कि 
ईश्वर ने जगत्‌ को श्रपनी शक्ति से बिना किसी की सहायता के बनाया । 

महात्मा-ईश्वर की शक्ति भोतिक वस्तु है या अभौतिक ? 
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विद्यीथ्री29ई३धरे'क्षी”शत्कि अभौतिक/ हॅ and 8608190 
महात्मा--विज्ञान का यह नियम है कि अभाव से भाव की उत्पत्ति 
नहीं होती । सो झाप यह वतलावें कि झभौतिक शक्ति में से भौतिक जगत्‌ 
की उत्पत्ति किस प्रकार पैदा हो गई ? 
विद्यार्थी--ईइ्वर सवंशक्तिमान्‌ है वह सव कुछ कर सकता है ग्रतः वह 
अभौतिक शक्ति से शक्ति उत्पन्न कर सकता है। 
महात्मा--जो जैसा होता है वह वैसा ही भ्रौर उसी प्रकार का कार्ये 
करता है। ईश्वर को सभी घर्माबलम्बी सत्य स्वरूप स्वीकार करते हैं। 
उसके बनाये जगत्‌ में व्याप्त सत्य सिद्धान्त प्रकट करते हैं कि विश्व की 
प्रत्येक वस्तु निश्चित संत्य सिद्धान्तानुसार बनी है। सो इससे साफ़ प्रकट 
होता है कि ईश्वर सत्य और सत्य सिद्धान्तो का पालक श्रौर रक्षक है । 
ऐसे ईश्वर को यह कहना कि उसने विश्व को अपनी मर्जी से बिना सिद्धान्त 
केवल अपनी शक्ति से बना दिया उसका अपमान करता है । जो स्वयं विना 
नियम व सिद्धान्त कार्य करता है वह दूसरों को नियम व सिद्धान्त पर 
चलने के लिये कैसे कह सकता है? ऐसे व्यक्ति के कार्यं भी कभी सत्य 
सिद्धान्तो पर भ्राघारित नहीं हो सकते | भ्रतः यह कहना कि ईश्‍वर ने 
झपनी सर्वशक्तिमत्ता द्वारा इच्छा मात्र से विश्व को वना दिया बड़ी भारी 
भूल है । कम-से-कम विज्ञान में भ्रास्था रखने वाला विद्यार्थी कदापि इस 
बात को स्वीकार नहीं करेगा । 
विद्यार्थी--प्राप सर्वशक्तिमान्‌ का क्या अर्थ करते हैँ? 
महात्मा-सवंशक्तिमान्‌ का अर्थ है कि ईश्वर सत्य और सत्य सिद्धान्तो 
के प्राघार पर होने वाले समस्त कार्यो को करने की क्षमता रखता है । भूठ, 
पाप, ग्रनाचार भ्रनियम के आधार पर होने वाले कार्यों को वह कदापि नहीं 
कर सकता है । यह उसके गुण भ्रोर कमं दोनों के विपरीत है । 
दूसरा विद्यार्थी--यदि यह मान किया जाय कि ईश्वर ही बहुरूप 
होकर जगत्‌ के रूप में परिणित हो गया; प्रौर यह समूचा जगत्‌ ईश्वर के 
अतिरिक्त कुछ नहीं तो आपको क्या आपत्ति है ? 
महात्मा--विज्ञान का यह भ्रटूट सिद्धान्त है कि किसी वस्तु में जो गुण 
होते हैं तो उसके म्रंश में भी वही गुण होने स्वाभाविक हैं । अगर समूचा 
जगत्‌ इश्वर का ही अंग है उसके अतिरिक्त कुछ नहीं तो जगत्‌ की प्रत्येक 
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में ()01760 by ले a Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
बस्तु में भी वही गुण होने चाहिये जो ईश्वर में हैं। ईश्वर सच्चिदानन्द है 1 
इसलिये जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु भी सच्चिदानन्द ही होनी चाहिये; परन्तु 
जगत्‌ में जड़ता, मूखंता, ग्रल्पज्ञता, दु:ख, क्लेश आदि प्रत्यक्ष हैं जो कि ईश्वर 
के गुण कदापि नहीं हो सकते । इन गुणों को रखनेवाला जगत्‌ ईश्वर का 
अंग केसे सिद्ध हो सकता है । 

विद्यार्थी जडता, मुखता, दुःख रादि गुण मानव को अपनी ग्रज्ञानता 
के कारण प्रतीत होते हैं । वास्तव में इनका अस्तित्व नहीं है । जैसे शीक्षे 
में अपनी शक्ल दिखलाई देती हैं, परन्तु वास्तव में उसका अस्तित्व नहीं 
होता है । 

महात्मा--जव जीवात्मा परमात्मा का ही अंश है तब जीवात्मा अर्थात्‌ 
परमात्मा को रान्ति का होना कंसे सम्भव हो सकता है? या तो जीवात्मा 
परमात्मा का अंश नहीं, यदि है तो उसे श्रान्ति कंसे हो सकती है; क्योंकि 
ईश्वर को किसी भी देश-काल परिस्थिति में रान्ति का होना ग्रसम्भव है। 
जो आपने शीसे में दिखलाई देने वाले स्वरूप की उपमा दी सो ठीक नहीं; 
क्यों शीशे के सम्मुख शरीर के होने पर ही शीशे में उसकी परछाई दिखलाई 
देती है। विना शरीर के शीण में परछाई दिखलाई दे ही नहीं सकती है। 
सत्य वस्तु शरीर की वह परछांई है, अतः झूठ, जड़ता, दुःख झादि किस 
पदार्थं की परछांई की भ्रान्ति है, जबकि ईश्वर के म्रतिरिक्त जगत्‌ में कुछ हे 
ही नहीं। ईश्वर सच्चिदानन्द है उसकी परछाई कभी असत्य, भ्रम, झूठ व 
क्लेश ग्रादि नहीं हो सकती है । 

विद्यार्थी तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में जो यह वचन झाया है कि तदेक्षत 
बहुः स्यां प्रजायेयेति । सोऽकामयत बहुः स्यां प्रजायेयेति । 

; (तति० ब्रह्मानन्दवल्लो श्रनु० ६) 

अर्थात्‌ परमात्मा श्रगनी इच्छा से बहुरूप हो गया । सो क्या यह बात 
गलत है ? 

महात्मा -यह बात गलत नहीं अपितु समझने का फेर है । सृष्टि-रचना 
से पूर्व 'प्रलयावस्था में जीवात्मा गोर प्रकृति वास्तव में ईश्वर के गर्भ में 
स्थित होते हैं । तीनों को सत्ता होती है। जैसे, एक गर्भवती स्त्री के पेट में 
बच्चे की आत्मा, शरीर श्रौर अपना ग्रस्तित्व भी रहता है बैसे ही सृष्टि के. 
प्रादि में ईश्वर, जीव, प्रकृति को स्थिति है। सुष्टि-रचना के समय ईइवर के 


८७ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


गर्भ से हीतुष्विटतता होती कैशा लाही प्रत दक्षि र वहुरूप 
हो गया । 

तीसरा विद्यार्थी--यदि यह मान लिया जाय कि जगत्‌ इसी रूप में 
चलता चला झा रहा है इसे कभी किसी ने नहीं बनाया तो कया आपत्ति है ? 

महात्मा--वड़ो भारी आपत्ति है । विज्ञान का नियम हैँ कि जो वस्तु 
बनी है वह अवशय बिगड़ती है भ्रथवा समाप्त होती है । जगत्‌ परमाणुश्रों 
के मेल से वना है । इसलिये इसका समाप्त होना श्रनिवार्य हे । श्रतः यह 
मानना कि जगत्‌ सदेव से ऐसा ही चला झाया है श्रोर चलता रहेगा विज्ञान 
के सिद्धान्त के सर्वंथा विपरीत है । ह 

विद्यार्थी--भ्रापके मतानुसार ईश्वर ने सृष्टि की रचना किंस प्रकार 
की? 

महात्मा--मेरा अपना कोई मत नहीं। मैं यहाँ सत्य सनातन 
वेदिक धर्म के श्राधार पर ही भ्रपने विचार प्रकट कर रहा हूँ । वैदिक घर्म 
कै ्रनुसार सृष्टि-रचना से पूर्व जीवात्मा और प्रकृति परमात्मा की व्यवस्था 
में स्थिति थे । प्रकृति सपने असली सूक्ष्म स्वरूप श्र्थात्‌ सत, रज श्रौर तम 
परमाणुग्रों की साम्यावस्था में थी। जब सृष्टि रचना का समय आया 
तो परमात्मा ने प्रकृति में क्रिया उत्पन्न की । उस क्रिया में परमाणुश्रों 
में विशेष प्रकार की गति एवं विषमता उत्पन्न हुई भ्रोर उसके परचात्‌ समस्त 
प्रकृति में एक प्रकार का कम्पन उत्पन्न हो गया प्रकृति के परमाणु उस 
ईश्वरीय गति झौर नियमों के सहारे घीरे-घीरे विकृति अर्थात्‌ विभिन्न 
रचनाथ्रो का रूप घारण करते चले गये । - 

सृष्टि-रचना के क्रम को बनलाते हुये वेद कहता है कि प्रकृति में गति 
उत्पन्न होने से सर्वे-प्रथम कोहरे के समान “महतत्व' की उत्पत्ति हुई । 
महतत्व से अकहार अर्थात्‌ बीज रूप में भ्रन्य भौतिक तत्व की रचना हुई, 
झहंकार से बीज रूप में पंच तन्मात्रायें अर्थात्‌ शब्द, स्पर्श रूप, रस और गन्ध 
तत्व के रूप में उत्पन्न हुए, पंच तन्मात्राओं से भ्राकाश वायु, भ्रग्ति, जल एवं 
पृथ्वी की क्रमशः रचना हुई पंच भूतों के पश्चात्‌ वनस्पति जगत्‌ की रचना, , 
हुई, वनस्पति के पश्चात्‌ प्राणी-जगत्‌ प्रकट हुआ । प्राणी-जगत्‌ की उत्पति 
का क्रम बतलाते हुए भी वेदिक घमं कहता है कि अन्तमयकोष' प्राणमयकोष 
विज्ञानप्रयकोष तथा झानन्दमयकोष में क्रमश: जीवात्मा भिन्त-भिन्त प्राणियों 
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के रूप में प्रवेष्टि इआ। है| ११ Samaj Foundation Chennai and eGangotri 

विद्यार्थी-सृष्टि-रलना का जो वैज्ञानिक स्वरूप आपने बताया है बह 
झापका भ्रपना मत प्रतीत होता है । कृपया हमारी संतुष्टि के लिये वेद का 
प्रमाण उपस्थित कीजियेगा । 

सहात्मा-सृष्टि-रचना के सम्बन्ध में वेद ने विशद वर्णन किया है 
उसको यहाँ उपस्थित करना बड़ा कठिन है । 

महृषि कपिल ने अपने सांख्प दर्शन अध्याय १ सुत्र में वेद के प्राधार 
पर सुष्टि-रचना का इस प्रकार वर्णन किया है - 

सत्वर स्मनसां साम्यावस्था प्रकृतिः ) प्रकृतेमहान महतो हकारः 
श्रहंकारात्पंचतन्मात्राशि उभयमिस्द्रियं, पंच तन्मात्रेभ्यः स्थुल भूतानि 
पुरुष इति पंच विश तिरग णः ॥ 

अर्थात्‌ सत्व, रज, तम इन तीनों गुणों की साम्यावस्था का नाम प्रकृति 
है । इस प्रकृति से पहिले महतत्व की रचना हुई, महतत्व से गहंकार, भ्रहंकार 
से पंच तन्मात्राएँ तन्मात्रा्रों से पाँच स्थूल भूत अर्थात्‌ आकाश वायुः भ्ररिन, जल 
एवं पृथ्वी की रचना हुई । पंच भूतों से वनस्पति श्रो ( वनस्पति से प्राणि जगत्‌ 
उत्पन्न हुम्रा । 

विद्यार्थी--भापने भ्रपने प्रवचन के प्रारम्भ में कहा था कि किसी वस्तु 
को बनाने के लिये तीन बातों की भ्रावस्यकता होती है अर्थात्‌ बनाने वाला 
पदार्थ जिससे वस्तु बनाई जाय ओर साधन जिसकी सहायता से वस्तु बनाई 
जाय । यहाँ ईश्‍वर बनाने वाला है, प्रकृति वह पदार्थ है जिससे सृष्टि बनाई 
गई । सो ईश्वर के पास वह साधन कौन से हैं जिनकी सहायता से ईष्वर ने 
सृष्टि रचना की । निराकर ईश्वर किस प्रकार बिना शरीर भोर ग्रन्य साधनों 
के सृष्टि की रचना कर सकता है ? 

महात्मा--किसी वस्तु के बनाने में बनाने वाले को बाह्य साघनों की 
तभी आवश्यकता पड़ती हैं जब कि बनाने वाला ग्रौर वस्तु को बनाने वाले 
पदार्थ के बीच फासला हो । जैसे कुर्सी को बनाने वाले बढ़ई झोर लकड़ी 
झलग अलग होते हैं इसलिय बढ़ई को कुर्सी बनाने के लिये हाथों एवं अन्य 
झौजारों की आवश्यकता होती है, परन्तु जब बनाने बाला प्रर पदार्थं के बीच 
गन्तर्‌ नहीं होता तो ग्रावश्यकता नहीं होती है जैसे शरीर ग्रौर जीवात्मा 
एक साथ मिलकर रहते हैं तो जब जीवात्मा शरीर के किसी भाग का 
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प्रयोग करता ज्हाहता,है/चो5०फ़्िर बसे ०व्हाप्-पारको) वहिलानैः के "लिये वाह्य 
साधनों की झावश्यकता नहीं होती है भ्रपितु इच्छा मात्र से उनसे वह 
काम ले लेता है । उसी प्रकार ईश्वर प्रकृति के अन्दर व्याप्त है और इच्छा 
मात्र से ही प्रकृति के द्वारा सृष्टि. रचना कर देता है । 

ईश्वर के वास्तविक हाथ उसके नियम हैं। अपने नियमों के द्वारा ही वह 
सृष्टि की रचना का पालन और संहार करता है । 

प्रश्‍न का उत्तर देते हुए महात्मा जी ने घड़ी को देखा श्रौर कहा कि 
समय अधिक हो जाने के लिये खेद है, प्रोर शान्ति-पाठ के साथ प्रवचन समाप्त 
हुआ । 


१४ 


ईश्वर का स्वरूप 


ग्रन्य विषयों की अपेक्षा ग्रव तक स्कूल के विद्यार्थियों में घर्म-विषय पर 
ही भ्रधिक चर्चा होती रही । हैडमास्टर महोदय जहाँ पहिले इस वात-से 
चिन्तित रहते थे कि बच्चों में घमं के प्रति रुचि नहीं है वहाँ भ्रव वह इस 
विचार से परेशान हैं कि यदि विद्यार्थी हर समय घमं की ही चर्चा करते 
रहेंगे तो वह परीक्षा में उत्तीणं न हो सकेंगे ; म्रौर स्कूल का परीक्षा-फल 
बिगड़ जायगा। फिर भी उन्हें यह संतोष था कि धार्मिक विचार बढ़ जाने . 
से विद्याथियों में श्रनुझासन, चरित्र व सत्य की मात्रा अधिक झा रही है । 
इन गुणों के उत्पन्न होने पर विद्यार्थी अन्य विषयों में मी ग्रच्छो रुचि लेंगे ; 
झोर भ्रपना कत्तव्य पालन कर परीक्षा में पहले से प्रधिक सफलता प्राप्त करेंगे । 

स्कूल के भ्रधिकरांश विद्यार्थी भ्रव महात्मा जी के भक्त व प्रेमी बन गए 
थे ; ग्रौर कुछ ही विद्यार्थी नास्तिक भ्रध्यापक के चंगुल में रह गए थे । आज 
आर्थेना-सभा का दिन था । कई दिनों की तैयारी के पश्चात्‌ नास्तिक प्रध्यापक 
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आज कई विशििथियों 'को”सथि लेकर ठीक०नंहत्मी'नी'के०मंचर्के'झश्सुख बैठ . 
गया । उसे पूर्ण विश्वास था कि आज उसे अवश्य सफलता प्रात्त होगी । 

महात्मा जी के पहुँचते ही विद्यार्थियों ने श्रद्धा व विनम्रता से खड़े होकर 
उनका स्वागत किया । ईश-प्रार्थना करने के पञ्चात्‌ महात्मा जी ने मुस्कराते 
“हुए कहा--आज किस विषय पर झाक्रमण किया जायगा रौर कौन करेगा ? 
इतना सुनते ही एक विद्यार्थी खड़ा हो गया श्रौर बोला कि भ्राज ईश्वर 
विषय पर ही चर्चा हो ; क्योंकि इसी पर संसार के अधिकांश धर्मों का 
झ्राघार है। इसी के सत्य-प्रसत्य सिद्ध होने पर भ्रन्य बातें स्वतः सत्य-ग्रसत्य 
सिद्ध हो जाती हैं। भ्रतः श्राप ईश्वर-सम्बन्धी निम्न प्रश्‍नो क्रा उत्तर देने की 
कृपा करे-- 

विद्यार्थी --ईइवर क्या है ? _ 

महात्मा संसारकी समस्त सत्य विद्या र जो पदार्थं विद्या से 
जाने जाते हैं उन सब का यादि मूल परमेश्वर है । 

विद्यार्थी ईश्वर सब सत्य विद्याश्रों का आदि मूल कैसे है ? प्रत्यक्ष तो 
यही है मानव ही समस्त संसार की सत्य विद्याश्रों का जन्मदाता है। इसी ने 
समस्त सत्य विद्याग्रों को पैदा किया है । स्कूल में विज्ञान, गणित, भूगोल 
ग्रादि सत्य विद्याएँ वैज्ञानिकों की खोज हैं और भ्रध्यापक हमें पढ़ाते हैं। इसमें 
ईइवर का क्या हाथ है ? 

महात्मा--भोले विद्यार्थी ! जितनी सत्य विद्याओों को आप स्कूल में 
पढ़ते हो उन्हें संसार के वैज्ञानिकों व विचारकों ने उत्पन्न नहीं किया अपितु : 
खोजा है । जिस प्रकार ईरत्रर भ्रजन्मा, अमर भ्रोर अनादि है उसी प्रकार 
उसका ज्ञान ग्रर्थात्‌ सत्य विद्याऐं भी अजर, अमर ओर ग्रनादि हं । सत्य-ज्ञान 
ईइवर का ही अंग हैं । ्रतः वही इन का भ्रादिमूल है । 

विद्यार्थी -प्राप की दृष्टि में जो ज्ञान वैज्ञानिकों ने संसार को दिया है वह 
उनका नहीं भ्रपितु ईश्वर का है । आपके पास इसका प्रमाण क्या है? 

महात्मा--इससे बड़ा प्रमाण कया होगा कि वैज्ञानिको ने स्वयं इस 
वात को स्वीकार किया है । उन्होंने प्रपते ज्ञान को खोज (Discoveries) 
का नाम दिया है भर्यात्‌ जो ज्ञान पहले छिपा हुआ था उसकी उन्होंने खोज 
की है, उसे उत्पन्न नहीं किया है । उदाहरणार्थ, यदि पृथ्वी के गर्भ में छिपे 
सोने की खोज करले तो वह सोने को उत्पन्न करने वाला कहा जायगा या 
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खोज करने Pd 2: सी पकार , संसार के. अस्त वैज्ञानिक सत्य-ज्ञान 
के खोज हैं उत्पन्‍्न-कत्ता नहीं। 

विद्यार्थी--यह बात यदि स्वीकार भी कर ली जाय कि सृष्टि में छिपे 
सत्य-ज्ञान को वैज्ञानिकों ने उत्पन्न नहीं किया अ्रपितु खोजा है ; तो फिर इस 
ज्ञान को सृष्टि के ज्ञान का आदि मूल कहना उचित है या ईइवर को ? 

महात्मा--सृष्टि का सत्य-ज्ञान मुल है आदि मूल नहीं । आदि मूल तो 
परमेश्वर ही है। सृष्टि के श्रन्दर ईश्वरीय ज्ञान नियमों व सिद्धान्तो के रूप 
में उपस्थित है ; ग्रौर चूंकि सृष्टि के द्वारा ही वैज्ञानिकों को यह ज्ञान 
प्राप्त होता है इसलिए सृष्टि को इन सत्य सिद्धान्तों का मूल माना जा सकता 
है ; परन्तु इन समस्त ज्ञानों का यादि मूल ईश्वर ही है। प्रकृति जड़ पदार्थ 
है। इसमें सत्य ज्ञान को उत्पन्न करने की क्षमता नहीं ग्रपितु उस सत्य ज्ञान के 
सहारे प्रगति कर भिन्न-भिन्न रूपों में प्रकट होती है। सत्य-ज्ञान ईश्वर का 
ही दिया हुआ है । जैसे एक मोटर के इंजन की बनावट को देखकर यदि 
कोई व्यक्ति मोटर का ज्ञान प्राप्त कर मोटर बनाने वाले को भूल मोटर को 
ही उस ज्ञान का कारण व उत्पन्न करने वाला कहने की भूल करने लगे, उसी 
प्रकार सूष्टि-रचना से प्राप्त ज्ञान का श्रेय उसके बनाने वाले को न देकर 
सृष्टि को देना कहाँ की बुद्धिमात्ता है । 

विद्यार्थी--मान लिया कि सृष्टि में व्याप्त समस्त सत्य ज्ञान ई इवर का 
दिया है या उत्पन्न किया है तो ईश्वर को समस्त ज्ञान का मूल कारण न 
कहकर आदि मूल कारण क्‍यों कहा है ? - 

महात्मा--जिस प्रकार पानी से निकली भाप को शक्ति को आघार 
'मानकर संसार के अनेकों विद्वानों ने भ्रनेक प्रकार के इंजनों व यन्त्रों की 
रचना कर डाली है। प्रत्येक इंजन ज्ञान की दृष्टि से ्रपनी विशेषता व जटि- 


लता रखता परन्तु समस्त प्रकार के इंजन व यन्त्रं में मूल सिद्धान्त 'भाप का 
सिद्धान्त” ही मूलावार होता है । भ्रतः भाप-शक्ति के सिद्धान्त को उन समस्त 


ज्ञानों का ग्रादि मूल कहना उचित है। दूसरा उदाहरण गणित का हमारे 
सम्मुख है। गणित का विशाल भवन श्रर्थात्‌ इसकी समस्त शाखों को ध्यान 
से देखा जाय तो उन सबका ग्राघार 'इकाई' ज्ञात होगा । यदि इकाई को गणित 
में से निकाल लिया जाय या इकाई का मूल्य लड़खड़ा जाय तो गणित का 
समूचा भवन लड्लड़ाकर गिर जायगा अर्थात्‌ गणित के समस्त सत्य सिद्धान्त 
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स्वतः समाप्त) हलोः \rya Samaj Foundation Chennai and 808190 

गणित की इकाई के समान ही जगत्‌ में व्याप्त समस्त सत्य विद्याओं 
व सत्य सिद्धान्तों का ्ाघार ईश्वर ही है। ईश्वर को हटा देने पर संसार 
की समस्त सत्य विद्याश्नों का कोई मूल्य नहीं रह जाएगा। इसीलिये ईश्वर 
को समस्त सत्य विद्याप्रों का भ्रादिमूल कहा गया है । 

विद्यार्थी -यन्त्रों व मशीनों में श्राप का सिद्धान्त तथा गणित में इकाई 
का सिद्धान्त भ्रादि मूल कारण है यह बात तो प्रत्यक्ष दिखलाई देती है; 
परन्तु ईश्वर समस्त सत्य विद्याओं का आदि मूल है इसका श्रापके पास 
क्या प्रमाण है । 

महात्मा-यन्त्र श्रौर गणित भोतिक वस्तु हैं ग्रतः आपको प्रत्यक्ष 
दिलाई देती हैं; परन्तु संसार का समस्त सत्य ज्ञान भ्रभौतिक है और 
इनका ग्रादिमूल कारण ईइवर भी श्रभौतिक है। ग्रतः इसे इन भौतिक 
भ्राँखों से प्रत्यक्ष देखना कठिन है। इसे ज्ञान की श्राँखों से ही देखा या 
अनुभव किया जा सकता है । इसकी प्रत्यक्षता का सबसे बड़ा प्रमाण यही 
है कि संसार की समस्त सत्य विद्याएं एक विशेष उद्देश्य रखती हैं द्रोर 
समस्त सत्य विद्या आपस में सम्बन्धित व सहयोगी हैं। यह मशीन में लगे 
छोटे-बड़े पुजन की भाँति स्थित हैं भ्रौर सब मिलकर ही पूर्णता को प्राप्त 
होती हूँ; ग्रौर पने बनाने वाले या उचित स्थान पर उपस्थित करने वाले 
ईश्वर पर ही निर्भर करती हैं । 

विद्यार्थी-संसार की समस्त सत्य विद्याओं का झादिमूल जब ईरबर 
है तो संसार के समस्त झूठ, पाप, अनाचार का आदिमूल भी इश्वर 
ही होगा । 

महात्मा-ईश्त्रर सत्य स्वरूप होने से समस्त सत्य ज्ञानों का ही ग्रादि- 
मूल है झूठ श्रौर पाप का नहीं । झूठ, पाप व भ्रनाचार का झादिमूल 
अज्ञान' है । अज्ञान जीवात्मा को ही उसकी मल्पज्ञता के कारण बांधता है 
ईदवर को नहीं । 

विद्यार्थी--इश्वर समस्त सत्य विद्याओं भ्रौर जो पदार्थं सत्य विद्या 
से जाने जाते हैं उन सबका प्रादिमूल व आधार परमेश्वर है-क्या इस 
मान्यता को वेद का समर्थन प्राप्त है ? 
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म सुत, Rind त्यूत[ का समर्थन किया है dh 
प्रमाण इस प्रकार 

(१) वेदाह सुत्रं विततं यस्मिन्नोताः प्रजा इमाः । सूत्र सुत्रस्याहं 
वेदाथोयद्‌ ब्राह्मणां महत्‌ ॥ 

' भावार्थ--ैं समस्त सृष्टि में व्याप्त सूत्र को जानता हूं । मैं सूत्र के 
अन्तर्गत सूक्ष्म रूप से व्यापक सूत्र को भी जानता हूँ, इसलिए महान्‌ ब्रह्म 
को जानता हूँ । (ग्रथवं १०।५।३८) 

(२) स्कम्भो दाधार द्यावापृथिवी उभे इमे स्कम्भो दाधारो- 
बन्तरिक्षम्‌ । स्कम्भो दाधार प्रदिशः षडुर्वोः स्कम्भ इदं विश्वं 
भुवनमाविवेश । (भ्रथवं १०।७।३५) - 

भावार्थ--साम्यरूप से परमेश्‍वर इस त्रैलोक्य रौर पृथिवी दोनों को 
तथा म्मन्तरिक्ष को घारण किये हुए है । इस विश्व की ६ दिशा रूपी चक्र 
उसी पर आधारित हैं । वह समस्त विश्व में व्यापक है । 

(३) यत्र लोक इच कोशांशचापो ब्रह्मजनाविदुः। श्रसच्च 
यत्र सच्चान्त स्कम्भं तं जू हि कतमः स्विदेबतः ।; (अथर्व १०।७।१०) 

भावार्थ--उस ब्रह्म में ही विद्वात्‌ ब्रह्मवेत्ता सब विश्वों को स्थापित 
मानते हैं । स्थूल और सूक्ष्म प्रकृति दोनों उसी में स्थित हँ । वह महान्‌ देव 
कोन है, मुझे बताग्नो । | 

झपने पक्ष में वेद के प्रमाण उपस्थित करते हुए महात्मा जी ने घड़ी 
की ग्रोर देखते हुए प्रवचन की समाप्ति कर दी भ्रौर शान्ति-पाठ के पश्चात्‌ 


सभा विसर्जित हो गई । 
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इश्वर कहाँ है ? 


गत सप्ताहों के प्रबचनों में ईश्वर की महिमा को सुनकर नास्तिक 
अध्यापक घबरा गया । ईक्दर के विरुद्ध ही वह जीवन भर बोलता रहा म्रौर 
उसकी विचारधारा का समूचा भवन ही नास्तिकता पर खड़ा है । भ्रव प्रपने 
भवन को ढहता देख उसने अपनी समूची शक्ति लगाकर इसकी रक्षा करने 
का निश्‍चय कर लिया । उसने पुरे सप्ताह इसकी तैयारी की और एक 
विद्यार्थी को अपने सभी प्रश्नों का ज्ञान कराकर तैयार कर लिया । 

आज़ प्राथंना-सभा की चहल-पहल को देख महात्मा जी मन ही मन 
हित हो रहे थे । उन्होंने ईश-प्रार्थना करते ही प्रश्‍नो को झामन्त्रित किया । 
आज्ञा मिलते ही एक विद्यार्थी खड़ा हो गया, रौर इस प्रकार वार्तालाप 
चला -- 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! आप ने श्पने पिछले प्रवचनों में ईश्वर के 
बड़े गीत गाये हैं, परन्तु ईश्वर के विषय में बहुत से विद्वानों का यह मत है 
कि ईश्वर कुछ नहीं है वह हमारी अज्ञानता की उपज है। आपके विचार 
में यदि ईश्वर हो तो क्या आाप बतला सकते है कि वह कहाँ हैं ? 

महात्मा--ईर्वर सवंत्र व्यापक है । संसार का कोई स्यान ऐसा नहीं 
जहाँ ईश्‍वर न हो । 

विद्यार्थी -यदि ईश्वर सव जगह है तो हमको दिखलाई क्यों नहीं 
देता है ? 

महात्मा--देखने से ग्रापका क्या तात्प हैं ? 

विद्यार्थी-ईशव्रर हमारी भ्राखो से क्यों नहीं दिखलाई देता है। 

महात्मा--संसार के सभी पदार्थं झाँखों से नहीं देखे जा सकते हैं। 
संसार में पदार्थो को देखने का म्राँब ही एक मात्र साधन नहीं है भ्रपितु 
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आँख, नाक, कान, जिह्वा, त्वचा, बुद्धि आदि सभी देखने के साधन हैं। 
जेसे किशी षव्र मेंदु स्थसुग न्थि/ को! श्राप भाक व्सेटही "देख पसंकते हैं, गाने 
की मधुरता व ककेशता को झप कान से, भोजन के स्वाद को जिह्वा से, दूध 
में छिपे मक्खन को झाप बुद्धि से ही परख सकते हैं। संसार के समस्त 
भौतिक पदार्थं ही इन भोतिक इन्द्रियों से देखे जा सकते हैं ग्रभोतिक नहीं । 
अपितु बुद्धि द्वारा जानने ग्रोर आत्मा के द्वारा भ्रनुभव करने या देखने की 
वस्तु है । 
श्राँख, नाक, कान भ्रादि पाँचों भौतिक इन्द्रियों द्वारा देखी बातें सत्य ही 
हों सों भी बात नहीं है । कभी-कभी देखने में जो बात सत्य भ्राती है। वह 
वास्तव में श्रसत्य व भ्रम मात्र होती है, भौर बुद्धि की सहायता से श्रसली 
सत्य दिखलाई देता है । जैसे इन भौतिक ग्राँखों से पृथ्वी शान्त व चपटी 
दिखलाई देती हूँ और सूर्य चलता हुआ दिखलाई देता है, पर सचाई इसके 
सर्वेथा विपरीत है भ्र्थात्‌, पृथ्वी श्रपनी कोली पर घूमती हुई सूर्य के चारों- 
ओर घूम रही है ग्रोर गोल है । सुर्य अपनी कोली पर घमता हुआ अपनी 
जगह पर स्थिर है। 1 
विद्यार्थी--यदि बुद्धि से ईश्‍वर जाना जा सकता है । तो फ़िर प्रत्येक 
शुद्धि रखने वाले व्यक्ति को ईश्वर क्यों नहीं दिखलाई देता ? संसार में फ़िर 
नास्तिक क्यों उत्पन्न हो जाते हैं ? 
महात्मा--संसार में किसी पदार्थ के देखने या दिखलाई देने के कुछ 
सिद्धान्त है उन्हें घ्यान में रखने पर ही श्राप को यह समझ में ग्रा सकेगा कि 
ईष्वर सब को क्यों नहीं दिखलाई देता है। जिन कारणों से कोई पदार्थ 
दिखलाई नहीं देता है वह निम्न प्रकार है-- 
१--स्थान की दूरी ! अर्थात्‌, यदि कोई पदार्थ इतनी दूरी पर स्थित है 
कि हमारी प्राँखें उसे नहीं देख सकती तो हम उसे नहीं देख सकेंगे । 
२-समय की दुरी । जो पदार्थ, व्यक्ति घटना हमारे जन्म से पू 
हो गई हैं या भागे होने को है उन्हें हम नहीं देख सकते हैं । 
३--ज्ञान की दूरी । अर्यात्‌ पदार्थ या घटना के गुणों कारणों, व 
स्वरूप को भ्रर्थात्‌ उसके सत्य ज्ञान को हम नहीं जानते तो हम उसे नहीं 
देख सकते हैं । 
४--जो वस्तु भ्रति सुदम है उसे भी हम नहीं देख पाते हैं । 
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विद्यार्णी:०८कपवा/ स्कुति के स्तछवत्को विर्तहर5फेव्ाानाति'छृत्लाकपा कर । 

महात्मा--स्तुति गुण-गान को कहते हैं । इसके द्वारा भक्त परमात्मा के 
गुणों का ध्यान करता है ग्रोर उसके द्वारा बनाई सृष्टि के द्वारा उसके सही 
स्वरूप व कार्यों का ध्यान करता है। मानव का यह स्वभाव है कि वह जिस 
प्रकार के गुणों का वार-वार ध्यान करता है तो वह गुण घीरे-धीरे उसके अन्दर 
श्राने प्रारम्भ हो जाते हैं । 

इस प्रकार ईइवर के गुणों का ध्यान लगातार करने से मानव ईश्वर के गुणों 
को घारण करता है । ईश्वर की सृष्टि में उसके कार्यों को देखकर वह अपने 
जीवन में श्रपने ब्रतों व कर्मों को करने की योजना व क्षमता प्राप्त करता है । 

विद्यार्थी--वैज्ञानिक लोग ईश्वर की सृष्टि के नियमों की खोज करते हैं 
तो क्या वह भी इस प्रकार ईव्वर की स्तुति करते हैं ? ; 

महात्मा-तँज्ञानिक लोग केवल भौतिक जगत्‌ के नियमों की खोज करने 
तक ही सीमित.रहते हैं, वह इससे आगे नहीं बढ़ पाते अर्थात्‌ वह इस वात की 
न खोज करते हैं और न विचारते हैं कि इन नियमों को किसने बनाया है? क्यों 
बनाया है ? कौन इन नियमों का नियन्त्रण करता है ? स्तुति में इन प्रश्नों 
पर विशेष रूप से विचार किया जाता है । 

विद्यार्थी- प्रार्थना किसे कहते हैं ? 

महात्मा--जव स्तुति के द्वारा मानव ज्ञान और अपने कतंव्य की प्रेरणा 
प्राप्त कर लेता है तव स्वाभाविक रूप से उस ज्ञान व प्रेरणा को कमं में 
परिणित करने की तीव्र प्रभिलाष। भक्त के मन में उत्पन्न होती है। बस उस 
अभिलाषा को पूर्ण करने के लिये भक्त परमात्मा से शक्ति, सामर्थ्यं, साहस, 
साधन व सुप्रवसर की प्रार्थना करता है । प्रार्थना लगातार करने का यह 
प्रभाव पड़ता है कि मानव श्रात्मचिन्तन व आत्मनिरीक्षण व आत्मशुद्धि के 
दग्रा ऊपर लिखित गुणों को घारण करता चचा जाता है; भौर साथ हो 
अपने लक्ष्य का नित्य व्यान करने से वह लक्ष्य-भ्रष्ट नहीं होता अपितु भ्रपने 
लक्ष्य की गोर नित्य बढ़ता चला जाता है। इस प्रकार अपनी लक्ष्यसिद्धि में 
प्रार्थना एक जादू का कार्य करती है । 

विद्यार्थी--उपासना का स्परूप क्या है ? 

महात्मा--उपासना समीप बैठने को कहते हैं अर्थात्‌ ईश्वर के समीप 
बैठने का नाम उपासना है। मानव जब स्तुति के द्वारा ज्ञान व प्रेरणां प्राप्त 
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कर प्रपने ब्रतों.को धारण करता है । ओर भ्रपत्ने ब्रतों को पूर्ण करने के लिये 
कमं क्षेत्र मी अर्पिती' सैफेलेती के! लिये निलम प्रीथती' करिती €^? मिङ्चित रूप 
से उसे सफलता प्राप्त होती है और घन-सम्पन्नता व यश भी उसे मिलता है । 
जीवन में सफलता के साथ असफलता का भी उसे मुँह देखना पड़ता है। 
ऐसी अवस्था में सफलता, घन-दौलत व यश उसके अन्दर अभिमान को जागृत 
कर उसका पतन न कर दें, और असफलता के समय वह घबड़ा कर भ्रपने 
लक्ष्य को छोड़ न बैठे, इन दोनों ही खतरों से वचने के लिये मानव को ईश्वर 
के समीप नित्य बैठना आवश्यक है । 

अपने से बड़े के समीप बैठने से अभिमान भाग जाता है और अपने से 
दुःखी के समीप बैठने से भ्रपनः दुःख कम हो जात। है, यह मनोविज्ञान का नियम 
है। रतः यदि हम अपने को अभिमान से बचाना चाहते हैं तो हमेंउस प्रभु के 
समीप नित्य बेठना चाहिये । 

अपने को पवित्र बनाने के लिये भी मानव को परमात्मा के समीप बैठना 
चाहिये । जिस प्रकार अग्नि के समीप बैठने से वस्तु पमी समस्त मलिनता 
व दोषों से मुक्त होकर पवित्र हो जाती है; उसी प्रकार उअ महान्‌ ज्योति 
के समीप बैठने से मानव की समस्त बुराइयाँ दूर हो जाती हैं । 

ईश्वर के समीप बैठने से मानव ईश्वरीय गुणों को घारण करता है। . 
जिस प्रकार चुम्बक पत्थर के समीप ग्राने से साधारण लोहा भी चुम्वक पत्थर 
वन जाता है, उसी प्रकार शक्तियों के भण्डार परमात्मा के समीप बैठने से 
भक्त भी शक्ति का भण्डार बन जाता है। उपासना-गुण का इस प्रकार 
वर्णन किया है-- 

हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ । 
योऽसाबादिये पुरुषः सोऽवहम्‌ ।झो ऽम्‌ खंब्रह्म । 
(यजु० ४०1१७) 

अटल ईश्वरीय नियमों पर चमकता हुय्ना पर्दा पड़ा है। इस पदें को 
हटाना होगा । जो शक्ति इस श्रादित्य में है, वह मुझमें भी है। वह प्रभु 
व्यापक और महान्‌ हैं । उसका नाम ही श्रो३म्‌ है । 

विपत्तियों व व अ्सफलताशों के समय भी ईश्वर के समीप बैठना अत्या- 
व्यक है। जसे एक बच्चा दुसरे बच्चों से तंग आकर या चोट खाकर रोता 
हुआ भ्रपनी माँ के पास पहुंचता है तो माँ तुरन्त उसे उठाकर अपनी गोद में 
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बैठा लेती है और उसके सिर पर प्यार का हाथ फेरते हुए उसके भ्रपमान 
करने या में! (वे वैलि वैश्िचे से बदली शॅनि"का?'श्रोरवासनं देखी'है०'या उसकी 
सहायता करने का आइवासन देती है तो वच्चा अपने कष्ट व श्रपमान को भूल 
कर प्रसन्न हो जाता है और फिर साहस के साथ खेलने लग जाता है,ठी क उसी 
प्रकार संसार की विपत्तियों, अ्रसफलता प्रो, ्रपमानों से दुखी होकर जब मानव 
माताम्नों की माता उस विरव-माता की गोद में वेठकर भ्रपना प्यार, दुलार व 
ग्राइवासन देती है; तो मानव फिर गाशा, शक्ति व साहस का पुज बनकर 
पुनः कमं क्षेत्र में डट जाता है । 

इस प्रकार स्तुति, प्रार्थना; मर उपासना द्वारा मानव अपना कल्याण 
करता है । इतना कहकर महात्मा जी ने भ्रपना प्रवचन समाप्त किया ! शान्ति 
पाठ के पश्चात्‌ सभा समाप्त हुई । 


२० 
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में कोन हूँ ? 


स्कूल का प्रांगण छात्रों रौर जनता से भरा है । लाउडस्पीकर की व्यवस्था 
की गई है ताकि दूर बैठे नागरिक भी प्रवचन का भ्नानस्द ले सके । महात्मा 
जी विद्यार्थियों के ही नहीं भ्रपितु समूचे नगर की श्रद्धा के पात्र बन चुके हैं । 
उनके त्याग, तप, योग्यता तथा प्रवचन शाली की सर्वत्र चर्चा है। सबसे 
बड़ी विशेषता उनमें यह है कि समय पालन में वह इतने सख्त हैं कि बहुधा 
विदेशी भी उनकी प्रशंसा करते हैं। सरकारी नौकरी के समय जिस किसी 
कालेज के प्रिन्सिपल बनने के अवसर उन्हें मिले वहाँ के लोग झाज तक 
उनके द्वारा स्थापित अनुशासन की प्रशंसा करते हैं। अनुशासन पालन में 
जितने ही वह कठोर उतने ही वह भ्रपनी वाणी व व्यवहार में मधुर हैं । 
इसी कारण उनके प्रति लोगों में प्रेम व श्रद्धा का कभी भ्रभाव नहीं हुभ्रा । 
संन्यास लेने के पश्चात्‌ तो उनका व्यक्तित्व भ्ाकाश को चूमने लगा है । 
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ठीक अक्षर बरेदक्छव्रोंको-०हनते) एकात. महत्ता हु. अपनी 
वाणी को इस प्रकार प्रसारित किया--वच्चो ! ग्राज हमें किवर चलना 
है? बस एक विद्यार्थी ने तुरन्त खड़े होकर कहा-- महाराज ! आज हमें 
इस प्रश्‍न का उत्तर दीजिये कि “मैं” कोन हूँ ? 
महात्मा-वच्चो ! यही वह प्रश्‍न है जिसका उत्तर पाने के लिए 
बड़े-बड़े ऋषि-महषियों ने पहाड़ों की गुफाम्रों में अपने समस्त जीवन की 
आहुति दे दी, महान्‌ वैज्ञानिकों ने भ्रपनी परीक्षणशालाश्रों में अपने खाने- 
-पीने-सोने तक को भुला दिया। फिर भी गाज तक इस प्रश्‍न का उत्तर 
विवादास्पद वना हे । विज्ञान की उन्नति ने इसे अब और भी जटिल वना 
दिया है । परन्तु प्रतीत यही हो रहा है कि आज से हजारों-लाखों वर्ष पुरव 
भारत के ऋषि-मुनि जिस परिणाम पर पहुँचे थे उसी पर वैज्ञानिकों को 
एक दिन गाना ही पड़ेगा। वैज्ञानिकों का प्रयत्न सराहनीय है; और 
उन्होंने ग्रपना ध्येय भी वनाया है कि वह ग्रन्य भोतिक समस्याद्रों की भाँति 
जीवात्मा तथा जीवन-मरण की गुत्थी का वैज्ञानिक भ्राघार पर हल अवश्य 
उपस्थित कर सकेंगे, परन्तु अभी तो दिल्ली उनसे कोसो दूर है । 
विद्यार्थी-महात्मा जी ! क्षमा कीजियेगा, बड़े आश्चर्य की वात है 
'कि मैं कौन हूं ? इस प्रश्‍न का हमारे वर्तमान जीवन से भला क्या सम्बन्ध 
है ? इसके जानने की ग्रावश्यकता ही कया हे? इसका उत्तर जानने के 
लिये ऋषि-मुनियों ने अपने जीवन की व्यर्थ में क्यों श्राहुति दी ? भ्रसली 
प्रश्‍न तो यह हूँ कि इस जीवन को हम सुखी कैसे वनाए ? 
महात्मा वच्चे ! मैने इस प्रश्‍न का उत्तर अपने पिछले प्रवचनों में 
कई वार दिया हुँ ; परन्तु फिर भी आपने इस प्रश्‍न को भ्राज उठा दिया । 
इसमें भ्रापका दोप नहीं है । इस भौतिकवादी व भोगवादी युग में भोग के 
ग्रतिरिक्त भ्रन्य विषयों पर चर्चा करना व्यर्थं ही प्रतीत होता हूँ ; परन्तु 
-इन बेचारों को पता नहीं कि भौतिकवाद व भोगवाद इस प्रश्‍न के हल. किये. 
विना मौत ग्रथवा एक ऐसा जाल का रूप बन जाते हुँ कि जिसमें सुख के 
स्थान पर कष्ट ही कष्ट है ; और फिर इस जाल में से निकलना सर्वथा 
असम्भव बन जाता हे । 
अपने स्वरूप को जानने के पश्चात्‌ ही व्यक्ति को संसार में यह्‌ ज्ञान हो 
पाता हे कि उसका मागं कया है ? उसके मार्ग के साधन क्या हैं? मार्ग की 
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यात्रा में उर्सके/ मिश्र थे शैर्जू' कीने हैं ?५॥धहे न मे से? रसर '्षींध्रा वडी 
सरल हो जाती है ; और जीवन सुखी बन जाता हैं, श्नन्यथा इस प्रदन का 
उत्तर पाये बिना आगे वढ़ने के बदले समूचा संसार एक जंगल समान बन 
जाता है ; और एक अंधे के समान व्यक्ति इवर-उघर भटकता फिरता है । 
उसका जीवन फिर एक लक्ष्यहीन आवारा की भाँति हो जाता हैं। उसकी 
इन्द्रियाँ फिर वेलगाम वनकर ऐसे मानव को अपनी मांगो के दल-दल में - 
ऐसा घेंसा देती हैं कि फिर उस दलदल से उसकी मुक्ति मृत्यु के रूप में ही 
सम्भव हो पाती है। ग्रतः वर्तमान जीवन को सुखी बताने के लिये इस प्रश्‍न 
का समझना परमावश्यक हूँ । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! भौतिकवादी लोगों की यह मान्यता है कि 
जीवात्मा' मंटर का केमीकल एक्शन हे । यह यहीं पैदा होकर यहीं समाप्त 
हो जाता है । क्या श्राप इस मत से सहमत हैं ? 

महात्म!--इस मत से मैं सहमत नहीं हूं, और न ही कोई समझदार 
व्यक्ति इससे सहमत हो सकता हुँ । मटर बेजान पदार्थ है ; ग्रोर जीवात्मा 
चेतन वस्तु हे । अभाव से भाव की उत्पत्ति होना भ्रसम्भव हूँ, यह विज्ञान 
स्वयं स्वीकार करता है । फिर बेजान मटर (प्रकृति) से चेतन जीवात्मा का 
प्रादुर्भाव केसे सम्भव हो सकता है ? 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! जिस प्रकार ग्रामोफोन के रिकार्ड या टेप- 
रिकाडं में विभिन्न प्रकार के गाने भर दिये जते हैं, और वह रिकार्ड जड 
होते हुए भी उन्हें ग्रहण कर उन्हें फिर उपस्थित करते रहते हैं, ठीक उसी 
प्रकार व्यक्ति के मस्तिष्क में वाह्य जीवन के अनुभवों के रिकार्ड एकत्रित 
होते रहते प्रौर आवश्यकतानुसार वजते रहते हैं, पर हम भ्रान्तिवश इन्हें 
चेतनता का नाम दे देते हैं, वस्तुतः यह सब खेल जइ प्रकृति का ही है । 

महात्मा रिकार्ड में गानों को भरा जा सकता हे और उन्हें पुनः 
रिकार्ड द्वारा उपस्यित भी किया जा .सकता हुँ, पर कोई रिकार्ड ऐसा गाना 
भी उपस्थित कर सकता हे जो उसमें भरा न गया हो ? 

विद्यार्थी ऐसा तो सम्भव नहीं है । 

महात्मा बच्चो ! यदि मानव का गात्मा ग्रामोफोन के रिकाड की 
भाँति जड़ होता तो फिर वह बही बातें जानता होता जो देख चुका है या: 
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सुन सका है ; परन्तु जीवात्मा तो बड़ दूर तक को कल्पनाए ` करता है - 


नित्य नये घ्राविष्कार करता है। क्या यह किसी जड़ पदार्थ के लिये 
सम्भव हे ? 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! कम्प्यूटर यह भी कर देता है। श्राप उसमें 
सभी जानकारी भर दीजिये । फिर वह उसके आधार पर भविष्य में होने 
वाली घटनाझ्नों को भी बतला देता हे । 

महात्मा--वच्चे ! कम्प्यूटर उतना ही कर पाता है जो उसमें भर 
दिया जाता है । वह केवल उसके जोड़ घटा झादि लगाकर परिणाम घोषित 
कर देता है। उसमें बुद्धिू्वेक सोचकर कोई परिणाम निकालने की क्षमता 
नहीं है । मैं किसो के साथ दया, क्षमा, प्रेम, सेवा झ्रादि करूं या नहीं ? चोरी 
या पाप करूँ या नहीं ? इन्द्रियों का संयम करूँ या इन्हें वेलगाम छोड़ दूं, 
इत्यादि प्रश्‍नों का उत्तर कम्प्यूटर कदापि नहीं दे सकता । इनका उत्तर मात्र 
तथ्यों पर आधारित नहीं होता प्रपितु ग्रात्मा को आन्तरिक श्रावाज़ पर 
निर्भर करता हें । 

इसके भ्रतिरिक्त जीवात्मा का एक विशेष गुण यह भी हे कि यह सुख- 
दुःख ग्रनुभव करता है, ओर प्रयत्नशील हैं। जड़ पदार्थं चाहे रिका्डर हो 
या कम्प्यूटर उसमें सुख-दुःख के अनुभव करने !झोर प्रयत्नशील होने क गुणों 
का सवंथा ग्रभाव होता हे । 

विद्यार्थी -पेड-पौधे जड़ होते हुए भी इन दोनों गुणों से युक्त हैं। 

महात्मा--पेइ-पौघों में एक सीमित मात्रा में ही प्रयत्नशीलता है ? 
पर वे सुख-दुःख भी श्रनुभव करते हैं यह भ्रभी पूर्णतः सिद्ध नहीं हो पाया 
है। फिर भी, यदि इन दोनों गुणों की वृक्षों में सिद्धि हो जाए तो फिर 
निश्चित रूप से इनमें यह गुण जीवात्मा की उपस्थिति के कारण ही सम्भव 
हो सकते हैं ग्रन्यथा नहीं । जिस प्रकार मानव शरीर जीवात्मा की उपस्थिति 
के कारण ही उक्त दोनों गुणों को घारण करता है ; उसके बिना जड़ हो 
जाता है, उसी प्रकार वृक्षों की स्थिति होती है । 

जिन वैज्ञानिकों का विश्‍वास है कि ग्रात्मा मैटर का कॅमिकल एक्शन 
है वे इधर-उघर क्यों भटकते फिर रहे हैं, उन्हें भ्रपने परीक्षण से अपनी 


मान्यता को सत्य सिद्ध करना चाहिये। इधर-उधर के उदाहरण देने से 
बया लाभ? 
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विद्यार्थी“ भ्रादि देशी के विशसि नि"०माला के *विभी१०धंनावटी 
गर्भ में वच्चों को उत्पन्न करने में बहुत सीमा तक सफलता प्राप्त कर ली है। 

महात्मा--भोले बच्चो ! उन्होंने मनुष्य के वीयें--कीटाणुओं को 
लेकर ही कृत्रिम गर्भ में उसे पालने या बढ़ाने के प्रयत्न किये हैं । इससे 
झात्मा की उत्पत्ति कहाँ सिद्ध हो सकती है? 

विद्यार्थी--प्रापकी दृष्टि में श्रात्मा क्या है; ग्रौर इसकी उत्पत्ति 
केसे हुई ? 

महात्मा--श्रात्मा एक भ्रमर सत्ता है। यह अनादि है । इसे किसी ने 

उत्पन्न नहीं किया । 

विद्यार्थी -कुछ लोगों का विश्वास है कि सृष्टि के ग्रादि में ईश्वर के 
भ्रतिरिक्त कुछ नहीं था ; और सृष्टि को बनाते समय ईइवर ने स्वयं ही 
जीवात्मा श्रौर जगत्‌ का रूप प्रारण कर लिया । इस प्रकार जीवात्मा ईश्वर 
का ही एक अंश मात्र है । 

महात्मा--किसी वस्तु के अंश में वे ही गुण होते हैं जो उसमें होते हैं । 
यदि जीवात्मा ईशर का ही अंश है, तो इसमें भी ईश्वर के सर्वज्ञता, सवं- 
व्यापकता, सर्वान्तर्यामी आदि गुण होने चाहिये ; परन्तु इसके विपरीत 
जीवात्मा भ्रल्पज्ञ व एकद्देशीय है, ईश्वर सच्चिदानन्द है ; परन्तु जीव सुख- 
दुःख झनुभव करता है। श्रतः जीवात्मा ईश्‍वर का ग्रंथ कदापि नहीं हो 
सकता । 

विद्यार्थी जीवात्मा है तो ईइवर का ही ग्रंश ; परन्तु जड़-प्रकृति के 
सम्पर्क में प्राकर श्रान्ति व झज्ञान के वशीभूत होकर अपने स्वरूप को भूलकर 
ग्रल्पज्ञ, एकदेशीय व सुख-दुःख श्रनुभव करने वाला बन गया है । 

महात्मा - ऐसा कहकर आप ईश्वर का अपमान कर रहे हैं। बया 
संसार की कोई शक्ति कभो ईश्वर को अज्ञानी व अल्पज्ञ बना सकती हुँ? 
इसके अतिरिक्त जब जड़-प्रकृति भी ईश्वर के झतिरिक्त ग्रौर कुछ नहीं है तो 
क्या ईदबर को ईश्वर भ्रज्ञानी व झल्पज्ञ बना रहा है ? क्या ईरवर को भी कभी 
किसी भी ग्रवस्था में रान्ति होना सम्भव है ? 


विद्यार्थी-कुछ लोगों का कहना है कि सृष्टि के ग्रादि में ईश्वर ने 


जीवात्मा को अपने सामर्थ्यं से पैदा किया ; और वह भ्रमर है । इसमें आपका 
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क्या मत है! ह 
wl ने की नियम हैं कि जा वस्ती उक्ष होती है उसका 
अन्त वस्य होता है । इसलिये यदि {शवर ने जीवात्मा को उत्पन्न किया है तो 
फिर यह भ्रमर कैसे हो सकता है? अमरता एक दिशा में नहीं अ्रपितु दोनों 
छोर पर श्रमरता होने पर ही भ्रमरता हो सकती है। यह कदापि नहीं हो 
सकता कि अमुक वस्तु पहले नहीं थी ; परन्तु धव पैदा होकर अमर 
हो गई है। 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! यह बात सत्य सिद्ध है कि माता के गर्भ में 
पिता का वीये कण अथवा कीटाणु ही वृद्धि पाकर बच्चा बन जाता है । वीर्ये 
जड़ पदार्थ है । इसलिये यह जीवात्मा भी जड़ से ही उत्पन्न हुग्ना है । 
महात्मा--भ्रमी श्रापने कहा है कि माता-पिता के कीटाणु ही वृद्धि को 
पाकर बच्चा बन जाते हैं । सो कीटाणु जीवात्मा के अतिरिक्त क्या है ? 
विद्यार्थी--यदि जीवात्मा स्वतन्त्र सत्ता है तो फिर बच्चे में माता-पिता 
के गुण-स्वभाव केसे भ्रा जाते हैं ? 
महात्मा--जीवात्मा प्रथम पिता के शरीर में भ्राता है; और वाद में माँ 
के गर्भ में रहता है । इस प्रकार दोनों के सम्पकं में ग्राकर उनके गुण-स्वभाव 
घारण कर लेता है । इसके भ्रतिरिक्त उसका शरीर दोनों शरीरों का मिश्रण या 
देन होता है । इसलिये उनके शारीरों के दोप-गुण उसको प्राप्त होना स्वाभाविक 
ही है। 
विद्यार्थी महात्मा जी ! यदि यह माना जाय कि जीवात्मा माता- 
पिता का शारीरांश है इसलिये उसमें वे गुण विद्यमान हैं तो इसके खण्डन में 
झापके पास क्या युक्तियाँ हैं ? 
महात्मा--जीवात्मा माता-पिता का शरीरांश अर्थात्‌ जड़ पदार्थं होता 
तो फिर वह माता-पिता के गुण-स्वभाव को केसे घारण करता ? किसी के गुण, 
स्वभाव को घारण करने की विशेषता केवल चेतन सत्ता में ही सम्भव है, जड़ 
पदार्थ में नहीं । 
विद्यार्थी जीवात्मा अणु है या विभु ? 
महात्मा-जीवात्मा भ्रणु भ्रर्थात्‌ अल्पज्ञ व एकदेशीय है ; श्रौर 
परमात्मा ही विभू भ्रर्थात्‌ सर्वज्ञ व सवंदेशीय है । 
' विद्यार्थी -महात्मा जी ! श्राखिर यह जीवात्मा क्या है? 
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महात्म/ल्ीड करा, एक.यराके है.जो.मोककर्श्धतपस्पत्तदरश्ी प्राप्ति 
के लिये प्रयत्नशील है । आत्मा उस नदी की घारा के समान है जो नदी के दो 


किनारों के मध्य वह रही है | किनारो के मध्य बहने वाली घारा को यदि प्राप 
ध्यान से देखेंगे तो विदित होगा कि वह कहीं से श्रा रही है ; और कहीं भ्रपने 
लक्ष्य की भ्रोर जा रही है। इसी प्रकार शरीर के मध्य श्रात्मतत्व नदी की 
बहने वाली घारा के समान कहीं से ग्रा रहा है; भौर कहीं जा रहा है। 
शरीर के किनारों में बंधा यह शरीर रूप में बंधा दिखलाई देता है ; परन्तु 
यह इससे सर्वथा भिन्न है । 

विद्यार्थी- महात्मा जी ! कुछ लोगों का विशवास है कि शरीर ही “मैं” 
हूं । इसके अतिरिक्त जीवात्मा कुछ नहीं है । 

महात्मा-यदि शरीर ही 'मे' हूँ तो मृत्यु के समय शरीर के रहने पर 
भी 'में' कहाँ चला जाता है ? इसलिये शरीर को मैं समझना ही भारी 
भूल है। 

विद्यार्थी -यदि शरीर को ही 'मै' मान लिया जाय तो क्या हानि है ? 

महात्मा-इसमें हानि-लाभ का प्रश्‍न नहीं है जो वस्तु जसी है, उसको 
वैसा ही मानने में हित है। उसके बिपरीत मानने में हानि ही हानि है। जसे 
यदि हम शरीर कोही “मैं' स्वीकार कर लें तो फिर मानव का लक्ष्य स्वाभाविक 
रूप से खाग्नो-पीम्रो मौज उड़ाम्रो वन जायगा अर्थात्‌ भोगवाद ही हमारा ध्येय 
हो जायगा । यदि आत्मा को सत्ता स्त्रीकार कर ग्रागे बढ़ा जाय, तो फिर 
अध्यात्मवाद का उदय होता है । 

संसार में भोगवाद तथा श्रध्यात्मवादी दो संस्कृतियों के जन्म का कारण 
ही “मैं” के सम्बन्ध में उपयुक्त दो दृष्टिकोण ही है । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! तो झापकी दृष्टि में शरीर कुछ नहीं “आत्मा” 
ही सब्र कुछ है ? 

महात्मा--प्रात्मा सावक है ग्रौर शरीर साधन है । इन दोनों के सम्बन्ध 
को उपनिषद्‌ में बड़े ही सुन्दर रूप में इस प्रकार वर्णन किया है-“शरीर 
एक रथ है जिसमें दस इन्द्रियाँ घोड़ों के समान, मन इन घोड़ों की लगाम, 
बुद्धि सारथी तथा ग्रात्मा इस रथ में बैठे यात्री के समान हैं, इसलिये शरीर 
मै! न होकर 'मैं' की गाड़ी हैं । 

फलतः मैं भोग नहीं भोक्ता हूँ । दृश्य नहीं दृष्टा हूं, श्रुति नहीं श्रोता हु । 
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इन्द्रियों काहप्न.लहीं, प्रप्रिक स्वामी है।0० परन्तु, शरीर को. #० लेने पर 


जीवात्मा भोग, दृश्य, श्रुति का स्वामी वनने के स्थान पर दास बनता 
जायगा । ऐसी स्थिति में जीवात्मा भ्रथवा 'मै' को क्या हानि होगी इसका 
आप स्त्रयं भ्रनुमान लगावे । 
विद्यार्थी-- महात्मा जी ! हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि हम अपने को शरीर 
से भिन्न भ्रनुभव नहीं करते । यदि आत्म तत्व शरीर से भिन्न होता तो फिर 
वह अपने को शरीर क्यों भ्रनुभव करता ? 
भहात्मा- आत्म तत्व भ्रपने को शरीर समभता है इसका कारण यह है 
'कि झात्मा में विशेषताएं हैं, पहली यह, जिसके सम्पर्क में आता है उसी के 
झनुरूप अपने को अनुभव करता है ; झौर दूसरी यह है कि मुक्ति के लिये 
वेचेन रहता है। प्रतः शरीर के सम्पक में आने पर स्वभावानुसार आत्मा 
श्रपने को शरीर अनुभव करने लगता है ; परन्तु शारीरिक सुख दुःख, जीवन- 
मृत्यु र शुंखला से बेचेन होकर मुक्ति अथवा पूर्ण आनन्द के लिये भी वेचेन 
रहता 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! सम्पर्क में आने वाली वस्तु के ग्रनुरूप ही 
बनने व समभने का गुण तो श्रात्मा का अच्छा नहीं है । 
महात्मा -बच्चो ! यदि ग्रात्मा में यह गुण न न होता तो मोक्ष तो दूर 
रहा यह जीवन भी उसके लिये नरक समान वन जाता । इसी गुण के कारण 
आत्मा लंगड़े, लूले, ग्रन्धे, कुरूप व ग्रस्वरूप शरीर को पाकर- भी उसके तदनुरूप 
होकर सरलता से जीवन व्यतीत कर देता है ग्रन्यथा उसके लिये इन शारीरों 
में उसका एक क्षण भी रहना कठिन हो जाय । जैसे सुन्दर-स्बस्थ शरीर 
रखने वाला घनी व्यक्ति जब दुघंटनाग्रस्त होकर श्रपंग एवं निर्धन बन जाता 
है, तो फिर आत्मतत्व इसी अपने तदुरूपना के गुण के सहारे अपने को बड़ी 
सरलता से परिस्थिति के अनुकूल ढाल लेता है । 
ग्रपने इस तदनुरूपता के गुण के कारण ही जब यह ग्रात्मतत्व प्रकृति के 
सम्पक में ग्राता है तो यह अपने को प्रकृति समझने लगता है ; परन्तु जब 
यहु ईरवरोपासना या घ्यान-योग के द्वारा ब्रह्म के समीप पहुंचता है तो फिर 
यह ब्रह्म के गुणों को प्रपनाकर ब्रह्मरूप समझ परमानन्द प्राप्त करता है । यदि 
इसमें यह गुण न होता तो मोक्ष की प्राप्ति में इसे बड़ी कठिनाई हो जाती । 
विद्यार्थी- यदि जीवात्मा स्वतन्त्र, चेतन, भ्रनादि भ्रथवा अमर है तो फिर 
ब जड़ प्रकृति के जाल में केसे फंस गया ? 
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महात्मा असि में फीत नही! भि इसने “और्निदूमॉकर इसकी" सहारा 
लिया है। जीवात्मा कमं के द्वारा अपनी उन्नति व विकास कर परमात्मा के 
समान महान्‌ बनने का अभिलाषी है । शरीर के विना कमं सम्भव नहीं । इस- 
लिये इसने अपनी उन्नति व विकास के लिये जड़ प्रकृति का सहारा पकड़ा है। 
इन दोनों का सम्बन्ध लंगडे भौर श्रन्धे का सम्बन्ध है । अर्थात्‌ जीवात्मा लंगडा 
` और प्रकृति अन्बी है। इसलिये लंगड़ा जीवात्मा श्रन्धी प्रकृति के कन्घे पर 
चढ़कर अपनी यात्रा पर प्रग्रसर हो रहा है। इससे प्रकृति ग्रौर जीवात्मा दोनों 
ही अपने-अपने क्षेत्र में प्रगति कर रहे हैं । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! प्रकृति का सहारा लेकर जीवात्मा और प्रकृति 
किस प्रकार प्रगति कर रहे हैं इसे कृपया विस्तार से समभाइये । 

अपनी घड़ी की ओर देखते हुए महात्मा जी ने कहा--वच्चो ! 
यह प्रश्‍न इतना जटिल है क्रि थोड़े समय में समकाना कठिन होगा । इसलिये 
कल पुनः इसी प्रश्‍न पर चर्चा होगी । शान्ति-पाठ के साथ सभा समाप्त हुई । 


२१ 


अपने को केसे जाने ? 


महात्मा जी ने प्रार्थना-गायन एवं वेद-मन्त्र-पाठ के पश्चात्‌ बड़ी गम्भीर 
मुद्रा में बोलते हुए कहा --कल किस बच्चे ने प्रश्‍न किया था ? उसे भ्रपना 
प्रश्‍न ग्राज पुनः रखना चाहिए । 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! आप ने कल कहा था कि आत्मतत्व प्र कृति 
का सहारा लेकर अपना बिकास कर रहा है, झौर उसके सहारे प्रकृति भी 
विकास को प्राप्त हो रही है-सो कंसे ? [ 

महात्मा—बच्चो ! श्रात्मतत्व के इस विकास को भौतिकःवादियों ने 
भी दुसरे शब्दों में स्वीकार किया है। उनकी समझ में अभी तक पूरा रहस्य 
तो नहीं भ्राय़ा; परन्तु सत्यता भ्रवश्य उनके सन्मुख खड़ी हो गई है । वेज्ञा- 
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निकों का कहना है कि प्रकृति से चेतन सत्ता ने जन्म लेकर शा के आरम्भ 
से ही प्रगतिकरनी भारम किवी है; भरे भंव भी सिगसि प्रगति करे रही है । 
उनका कहना है कि श्रमीवा अर्थात्‌ चेतन तत्व आवश्यकता, परिस्थिति एवं 
लगातार भ्रभ्यास के कारण मछली, मेंढ़क, गिलहरी भ्रादि विभिन्न पशु-पक्षियों 
का रूप वारण करता हुआ बन्दर बना; मौर वन्दर से मानव वन गया; 
श्रौर मानव से भी ग्रागे महामानव बनने के लिए प्रयत्नशील है। यह 
मान्यता डारविन सिद्धान्त से प्रख्यात्‌ है। डारविन महोदय ने बड़े परिश्रम व 
. खोज़ के पश्चात्‌ इस झाश्‍चर्यंजनक महान्‌ खोज को संसार के सन्मुख उपस्थित 
किया । यह वात सत्य है कि डारविन के सिद्धान्त के सन्मुख कई प्रश्‍न ऐसे 
उपस्थित हैं जिनका उत्तर डारविन सिद्धान्त देने में ग्रसमथं है; परन्तु इस 
सिद्धान्त पर संसार के समस्त वैज्ञानिक एकमत हैं कि चेतन तत्व प्रकृति के 
सहारे लगातार प्रगति कर रहा हूँ । 
भारत के महायोगी श्रो भ्ररविन्द ने ग्रात्म-तत्व की इस प्रगति श्रथठा 
विकास का इस प्रकार वर्णन किया है कि आत्मा ने प्रकृति का सहारा लेकर 
सर्वप्रथम अन्नमय कोष अर्थात्‌ वनस्पति का रूप घारण किया, फिर एक पग 
ग्रागे बढ़कर उसने शरीर के साथ प्राण को घारण कर पशु-पक्षियों की 
योनियाँ प्राप्त कीं; और इससे आगे प्रगति करने पर यह शरीर और प्राण के 
अतिरिक्त मन व मस्तिष्क को प्राप्त कर मानव बना; गौर श्रव इससे आगे 
वह ग्रति मानव बनने की दिशा में बढ़ रहा हू । 
वेदिक दर्शन का मत हे कि सृष्टि के ग्रादिकाल से ही प्रत्येक मानव 
अन्नमय कोष (शरीर), प्राणमय कोष, मनोमय कोप, विज्ञानमयकोष तथा 
भ्रानन्दमयक्रोष लेकर हो उत्पन्न होता है । अरज्ञानकर्म बन्धनों के फलस्वरूप 
बहुधा ग्रात्मतत्व, श्रन्नमय कोष अर्थात्‌ शरीर तक ही सीमित रह जाता है; 
परन्तु यदि मानव तत्वज्ञान तथा कर्मयोग का सहारा लेकर आगे बढ़े तो 
वह एक ही जीवन में पांचों कोषों को प्राप्त कर सकता है । परन्तु इसके बढ़ने 


का क्रम ग्रन्नमय कोष, प्राणमय कोष, मनोमय कोष, विज्ञानमयं कोष व झानन्द 
मय कोष ही होगा, ग्रर्थात्‌ शरीर के विभिन्न कोषों से होता हुआ ही यह 
मोक्ष को प्राप्त हो सकता है । 


इस प्रकार प्रकृति और ग्रातमतत्व के मिलन से ही संसार में सवंत्र प्रगति 
हे । चेतन तत्व के बिना प्रकृति विकृति ग्रर्थात्‌ सृष्टि का रूप धारण ही नहीं 
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कर सकती) है॥०अले),ही। वे ्निक़-इसा)०लेळतन लस्कर 5ठतर्वतत5व०€वरूप पर 
मतभेद रखते हैं; परन्तु वे इस जड़.जगत्‌ की रचना व प्रगति में इस चेतन 
तत्व का प्रमुख हाथ मानते हैं । 

विद्यार्थी - महात्मा जी ! जड़ प्रकृति की रचना तथा विकास में घेतन 
तत्व का प्रमुख हाथ है, इसका क्या प्रमाण है ? 

महात्मा-संसार के समस्त वंज्ञागिक इस वात को मानते हैं कि मैटर 
ग्मौर गति में समन्वय होने पर ही रचना का प्रारम्भ होता है । जड़ प्रगति को 
गति किसने प्रदान की-यही वह प्रश्‍न है जिसे वैज्ञानिक अभी तक 
हल नहीं कर सके हैं, वास्तव में उसे यह गति चेतन तत्व परमात्मा और 
बाद में श्रात्मतत्व से ही प्राप्त हुई है । 

विद्यार्थी महात्मा जी ! श्रापने भ्रभी अन्तमय कोप, प्राणमय कोप, 
मनोमयकोष, विज्ञानमयकोष, व श्रानन्‍्दमय कोष आत्मतत्व की प्रगति व 
विकास के क्रम वतलाये थे; परन्तु भ्रभी भ्रापने परमात्मा को वीच में घसीट 
लिया, सो परमात्मा के कारण कृति का कौन-सा बिकास होता है? 

महात्मा-बच्चे । सृष्टि-रचना से पूर्व प्रकृति सत्‌, रज, तम की साम्या- 
वस्था में थी ! आदि सृष्टि में परमात्मा ने ही इसे गति प्रदान कर रचना की 
ओर अग्रसर किया फिर इस प्रकृति ने परमात्मतत्व के सहारे से भग्नि, वायु, 
आकाश, जल, पृथ्वी, ईश्वर आदि का क्रम से विकास किया। 

विद्यार्थी-कुछ मताविलम्वियों का मत है कि पशु-पक्षी में त्मा नहीं 
- होता । यह तो भगवान्‌ ने मनुष्य के सिदे चलती-फिरती साग-सब्जियाँ उत्पन्न 
की हैं । इसे श्राप केसे कहते हूँ कि पशु-पक्षियों में भी झात्मतत्व है । 

महात्मा--्रात्म तत्व की पहचान के प्रमुख तीन गुण हैं अर्थात्‌ सुख 
दुःख अनुभव करना,.प्रयतनशीलता ग्रपने बचाव का प्रयत्न करना । यह तीनों 
ही गुण पशु-पक्षियों में विद्यमान हैं । मनुष्य के समान ही . पशु-पक्षी सुख दुःख 
अनुभव करते हैं, आपस में प्यार करते हैं; माता-पिता स्त्री-पुरुष, पिता-पुत्र 
आदि का मधुर सम्बन्ध उनमे भी मनुष्यों की भाँति होता है; ग्रौर एक-दूसरे 
से वियोग होने पर मनुष्यों की भांति उनमें भी बेचैनी व वेदना होती है । ऐसी 
अवस्था में यदि कोई पशु-पक्षी में जीवात्मा का होना न माने तो यह उसकी 
अज्ञानता का ही प्रतीक हो सकता है। 

विद्यार्थी-क्या पशु-पक्षी का झात्मतत्व मनुष्यों के आत्मतत्व से भिन्न है ? 
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महात्मा --विल्कुल नहीं ! जीवात्मा ही अ्रपने कर्मानुसार पशु-पक्षी, 
आदि योहिपो'ल्गें (जाना द्वै5॥00| Foundation Chennai and 898190 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! कुछ मतावलम्बियों का यह विचार है कि 
सृष्टि के प्रारम्म में ईश्‍वर मै मनुष्य को ही बनाया स्त्री को नहीं। स्त्री को 
मनुष्य के भ्रन्दर से अर्थात्‌ उसके शरीर से वनाया । इस प्रकार स्त्री जाति में 
उनके मतानुसार झात्मतत्व नहीं होता है । 

महात्मा--स्त्री जाति में ग्रात्म तत्व का न मानना मूर्खता की चरम 
सीमा है । स्वयं विज्ञान भी स्त्री-पुरुप के भ्रात्मतत्व को समान ही मानता 
है । विज्ञान की दृष्टि में समस्त प्राणियों में चेतन तत्व एक ही है। हाँ वह 
विभिन्न योनियों में विकास को विभिन्न अवस्थाओं में है । 

विद्यार्थी -- क्‍या स्त्री-पुरुष के आत्म-तत्व में भेद होता है या एक समान 
ही होता है ? 

महात्मा बच्चो ! स्त्री-पुरुष श्रादि लिग भेद श्रात्मा के नहीं अपितु 
शरोर के ही हुँ । अपने कर्मों के अनुसार श्रात्मतत्व विभिन्न योनिथों को 
प्राप्त होता रहता है । उसमें लिंगभेद या जाति-भेद नहीं होता । 

विद्यार्थी--कुछ लोगों का कहना है कि योगी लोग अपने प्रात्म-तत्व को 
इतना विकसित कर लेते हैं किं वह एक स्थान पर बैठे सैकड़ों दूर की घटना 
को देख व सुन सकते हूँ; श्रौर इसी प्रकार के अलौकिक चमत्कार करने की 
क्षमता प्राप्त कर लेते हैं; यह कहाँ तक सत्य है ? 

महात्मा--जड़ प्रकृति की अपेक्षा भ्रात्म-तत्व में हजारों लाखों गुना 
शक्ति का भण्डार भरा पड़ा है | जब जड़ प्रकृति के एक छोटे भ्रणु में ग्रणुशक्ति 
की अयाह शक्ति भरी है तो भ्रात्मतत्व की शक्ति की श्राप स्वयं कल्पना कर 
सकते है. । अत: यह बात सत्य है कि योगी गण अपने स्थान पर बैठे दूर की 
बातों को सुन सकते हैं; और घटनाग्नों को देख सकते हैं । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! पुस्तकों में ऐसा लिखा है; भ्रौर उसी के 
झाधार पर लोग इन बातों पर विश्वास करते आये हैं; परन्तु क्या श्राप 
वैज्ञानिक भ्राघार पर इस तथ्य को सत्य सिद्ध कर सकते हैं ? 


` महात्मा-_देखने-सुनने की शारीरिक झाँख-नाक इन्द्रियों के भ्रतिरिक्त 
ग्रात्मतत्व के पास भ्रपने सुक्ष्म शरीर में भी देखने-सुनने की गुप्त शक्तियां 
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छिपी हुँ । ज्ञात कदीम ५ हीक है बा है तीने ७४५ 
शरीर की शक्तियों को जागृत करता है तो फिर उसके देखने-सुन की शक्ति 
, में स्थान की दूरी बाघक नही वन पाती है । वैज्ञानिक दृष्टि से प्रत्येक शब्द 
व रूप श्राकाश का अंग बन जाते है; और उन्हें संसार के किसी भी भाग 
में सुना देखा जा सकता हैं । रेडियो झोर टेलीविज़न भ्राज इस उपयु क्त 
तथ्य के साक्षी ह । इसलिए इन्हें सिद्ध करने के निमित्त अधिक युक्तियों की 
आवश्यकता नही हैं । 

जब जड़ पदार्थ रेडियो तथा टेलीविजन हजारों मील पर हुई घटना को 
सर्वत्र उपस्थित करने की क्षमता रखते है तो फिर आत्मतत्व में ऐसा कर 
सकने की क्षमता क्यों नहीं हो सकती है ? झाप पृथ्वी की बात करते हैं अब 
तो विज्ञान ते सिद्ध कर दिया है कि चन्द्रमा पर लिये चित्र सीघे उसी समय 
टेलीविजन पर प्रसारित हो जाते हैं । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! जब आत्मा में भ्रथाह शक्ति भरी पड़ी हो तो 
फिर हम उस शक्ति का लाभ क्यों नहीं उठाते हैं ? 

महात्मा-यही तो रोना है । भ्राज मानव, समुद्र, पहाड़, नदी, नाले व 
चन्द्रमा की खोज करता फिरता हूँ; परन्तु वह अपनी खोज करने की कभी : 
कोशिश ही नहीं करता है । इसीलिये भटकता फिरता है । यदि वहु भौतिक 
जगत्‌ की खोज के साथ अपनी भी खोज करने लगे तो फिर संसार स्वगं बन 
जाय । यही भारतीय संस्कृति की संसार को विशेष देन ह्‌ँ । 

विद्यार्थी महात्मा जी ! यदि आत्मा भ्रमर है तो फिर मृत्यु के समय 
यह कहाँ चली ज्ञाती है ? लोगों का कहना हे कि मृत्यु के पश्चात्‌ ग्रात्मतत्व 
का ग्रस्तित्व समाप्त हो जाता है । इसमें श्रापका क्या मत है ? 

महात्मा--मृत्यु क्या है ? मृत्यु के समय ग्रात्मतत्व कहाँ चला जाता 
है ? यह प्रश्‍न बड़े जटिल हैं ग्रौर समयाभाव के कारण ग्राज इन प्रश्‍दो के 
साथ न्याय करना संभव नहीं, इन पर कल विचार करेंगे। 
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२२ 
मत्यु क्या है? 


झाज प्रार्थना-सभा में वृद्ध स्त्री-पुरुषों की संख्या अपेक्षाकृत प्रधिक थी । 
आज का घोषित विषय मृत्यु क्या है? उन्हें खींचकर ले भाया है। मृत्यु के 
वारे में सबसे अधिक चिन्ता वृद्धो को ही होती है ; भौर ग्राँखों की ज्योति 
समाप्त हो जाने पर चाहे संसार की अन्य वस्तु दिखाई न देती हो उन्हें मृत्यु 
पहले से भी भ्रधिक साफ़ दिखलाई देने लगती है। मृत्यु से बचाव की.खोज 
में ही या उसके चिन्तन में ही उनका भधिकांश जीवन व्यतीत होता है। 
उनका यही चिन्तन व खोज उन्हें ग्राज नगर से दूर विद्याथियों फे मध्य खींच 
लाया है । उनकी दृष्टि महात्मा जी पर टकटकी बांधे लगी हैं | महात्मा जी 
भी राज बड़ी ही गम्भीर मुद्रा में बैठे हैँ । मृत्यु से भयभीत होकर नहीं ग्रपितु 
बिषय की गम्भीरता ने उन्हें गम्भीर बना दिया है । समय होते ही उनकी 
बाणी ने वेद-मन्त्रों के मघुर गान से वातावरण को पवित्र वना दिया । वेद- 
मन्त्रों के पश्चात्‌ ग्राज उन्होंने गीता के उन इलोकों कां भी पाठ किया जिनमें 
मृत्यु का वर्णन है । 
वेद-पाठ के पश्चात्‌ महात्मा जी ने मुस्कराहट के साथ विद्यार्थियों को 
सम्बोधन करते हुए कहा--वच्चो ! गाज का विषय ग्रापको रुचिकर होगा 
या नहीं इसमें मुझे सन्देह है ; परन्तु यह वात सत्य है कि संसार के बड़े-बड़े 
दाशनिकों को जन्म देने वाला यही प्रश्‍न रहा है। इसी क्रो जानने ग्रौर इससे 
पीछा छुटाने के निमित्त घमं गुरुग्रों ने इसकी भ्रपने-भ्पने ढंग से व्याख्या की 
है । चीऊंटी से लेकर मनुष्य तक यदि किसी के नाम व दशन से काँप जाता है 
. तो वह मृत्यु ही है । इसके झाने पर बड़े-बड़े सुरमाग्ों प्रौर विश्व विजेताम्नों 
"के भी होश *फाख्ता हो जाते हैं ; परन्तु संसार में ऐशी वीरात्माग्नों का भी 
:कभी प्रभाव नहीं रहा जिन्होंने मृत्यु को मित्र मानकर . उसको हेंसते-हंसते 
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५--जो 4 भ्रतिं विति"? उपिक भी सही" स्वरूप क्की''हॅम "मही देख 
पाते हैं जैसे चिऊेंटी लाख प्रयत्न करने पर भी घड़े के सही स्त्ररूप को झौर 
मनुष्य समस्त ब्रह्माण्ड के स्वरूप या आकाश के सही स्वरूप को नहीं देख 
सकता । 

योग दर्शन में, इसी प्रकार, किसी वायु के न देखे जाने के हेतु बताये 
गये हैं । 

सो ईश्वर और हमारे मध्य ज्ञान जो दूरी है ग्रौर इसके ग्रतिरिक्त वह 
श्रति सूक्ष्म ग्रौर भ्रति विशाल है इसलिये उसके सही स्वरूप को मानव नहीं 
देख पाता । जो व्यक्ति ज्ञान की दूरी को पार कर लेते हैं वह उसके स्वरूप 
की कुछ झाँकी देख व व अनुभव कर पाते हैं। ईश्वर आत्मा की श्राखों से ही 
श्रनुभव होता है, ओर योगी लोग ही इसका झनुभव कर पाते हैं । 

विद्यार्थी-ग्रापके विचार में ईश्‍वर को देखने का योग ही एक साधन. 
है श्रव्य कोई नहीं ? 

महात्मा ईश्वर को प्रत्यक्ष देखने तथा अनुभव करने का योग एक 
साधन है , पन्तु ईश्वर को बुद्धि द्वारा देखने के मार्ग हैं । 

देखने की क्रिया में बुद्धि का योग्यतानुसार ही अन्तर होगा । जैसे, बिजली 
को एक वैज्ञानिक सही रूप में देखता है, क्‍योंकि वह उसके वास्तविक स्वरूप 
को जानता है, परन्तु साधारण योग्यता के व्यक्ति बिजली की सत्ता को बिजली 
द्वारा चलित यन्तरों के द्वारा अनुभव कर लेते हैं ॥ उसी प्रकार विद्वान योगी 
लोग ईइवर के सही स्वरूप को जानने के कारण अपनी साधना से उसे प्रत्यक्ष 
देख लेते हैं मौर साधारण वजन के व्यक्ति ईश्‍वर की कृति में उसके दर्शन कर 
लेते हैं सूर्थ, चन्द्र, तारे, पेड़-पोधे ग्रादि सृष्टि की प्रत्येक रचना के पीछे 
परमात्मा के दशन हो जाते है - 
वेद में भगवान ने न्त्रयं आपने देखने का ढंग वतलाते हुए इस प्रकार 
कहा हैं-- 

अयमस्मि जरितः पश्य मेह, विइवा जातान्यभ्यस्मि मालू । 

ऋतस्य मा प्रदिशो वधंयत्त्या ददिरो भुवना ददेरीमि ॥ 

(ऋ म० ८/१००/४) 

र्यात्‌--दे स्तुति करने वाले भक्त मैं प्रत्यक्ष रूप से यहाँ (सृष्टि में) 

हूँ । इस संसार के बीच देखने का प्रयत्त कर । अपरो बड़ी शक्ति द्वारा 
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समस्त उतु NRO GRRE aloo 
विद्यार्थी--बहुत से घर्मावलम्बी यह कहते हैं कि ईश्वर आकाश में 


कहीं रहता है; और अधिकांश लोग ईश्वर के लिये आकाश की श्रोर ही 
संकेत करते हैं । झाप ईश्वर को सवंत्र व्यापक कहते हैं सो कौन-सी बात 
सत्य हे ? 
महात्मा--आकाश खाली जगह को कहते है । खाली जगह में ईश्वर 
कहाँ रहता है या रह .सकता है यह कोई नहीं बतलाता । इसके अतिरिक्त 
यदि हम यह स्वीकार कर भी लें कि ईश्वर झाकाश में कहीं रहता है तो 
फिर ईइवर एक विशेष जगह में सीमित हो जायगा । सीमित हो जाने पर 
फिर उसे अनादि प्रौर अनन्त कहना भूल होगी । ईइवर को सभी घर्मवाले 
अनादि भ्रौर ग्रनन्त मानते हैं तो फिर श्रनादि और ग्रनन्त वस्तु एक सीमित 
जगह में कंसे रह सकती है ? इसके झतिरिक्त सीमित हो जाने पर ईश्‍वर 
की सभी शक्तियाँ सीमित हो जाती हैं। शक्तियां सीमित हो जाने पर फिर 
ईदवर संसार के नियन्त्रण, संरक्षण व पालन में भी असमर्थ हो जायगा । 
विद्यार्थी-जँसे एक राजा एक स्थान पर रहता हुम्रा अपने पुरे राज्य 
का नियन्त्रण, पालन व रक्षण करता है वेसे ही ईश्वर करता है । 
मह।त्मा-राजा तो अपने राज्य का शासन दूसरे हज़ारों लोगों की 
सहायता से करता है। यदि उसकी सहायता करन वाला अन्य कोई व्यक्ति 
न हों तो वह एक दिन भी शासन नहीं कर सकता है । भ्रगर राजा को भाँति 
ईश्वर एक स्थान पर बे5कर शासन करेगा तो फिर उसे अपनी मदद के 
लिये लाखों-करोड़ों व्यक्तियों की सहायता की आवश्यकता होगी । मदद 
करने वाले अगर चरित्र भ्रष्ट हो जाएं तो फिर ईश्वर का शासन भी खराव 
हो जायगा । यही कारण है कि जिन लोगों ने ईश्‍वर को आकाश में माना 
है उन्हें ईइवर के कामों में मदद करने के लिये, फ़रिश्तों, बेटों भौर 
पृगम्बरों की कल्पना करनी पड़ी है। जिस ईश्वर को अपने कामों में दूसरों 
की सहायता लेनी पड़ती है वह भला किस प्रकार सवंशक्तिमान्‌ कहा जा 
“सकता है ? राज। के रूप में ईश्‍वर के शासन करने का विचार गलत है । 
विद्यार्थी--ईश्वर सवंत्र व्यापक है, अर्थात्‌ सब जगह विराजमान है 
श्रापके पास इसका क्या सबूत है ? 
महात्मा-संसार की प्रत्येक वस्तु में निर्माण, नियन्त्रण, पालन झौर 
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संहार की किये अशिक्षेणः हीसी रहती है००यहि व्साबळयये] ईइबारव्ही करता 
है ऐसा सभी धर्मावलम्बी स्वीकार करते हैं। अतः प्रत्येक वस्तु में ईश्वर 
का होना स्वयंसिद्ध है । 

विद्यार्थी--संसार की प्रत्येक वस्तु का वनना, स्थिर रहना व विनाश 
होना यह सव प्राकृतिक नियमों या स्वतः स्वभाव हारा होता है । झतः 
इससे ईश्‍वर का होन! कैसे सिद्ध होता है ? 

महात्मा--भोले बच्चे ! ईश्वर के नियम ही ईइवर के हाथ हैं। जिस 
प्रकार विजली बल्ब के प्रन्दर उपस्थित होकर उसे चमका देती है वसे ही 
ईश्वर प्रत्येक वस्तु में व्याप्त रहकर भ्रनन्त कर्मों को करता है । ईश्वरीय 
नियम झौर ईश्वर एक-दूसरे में समाये हुए हैं अर्थात्‌ सृष्टि के समस्त 
प्राकृतिक नियम ईश्वर के ही अंग हैं । वेद ने इसी ईइवरीय शक्ति को ऋत' 
के नाम से पुकारा है । 

विद्यार्थी क्या ग्राप वेद से ऐसे प्रमाण उपस्थित कर सकते हैं जहां 
ईदवर को सवंव्यापक बतलाया है । 

महात्मा - वेद में सवंत्र हो सवं व्यापक ईश्वर का वर्णन है । भ्रापके 
संतोष के लिये कुछ प्रमाण दिये देते हे -- 

(१) एषोहदेवः प्रदिशोऽनु सर्वाः पुर्वोहजातः स उ ग मंऽब्नन्तः । 
स एव जातः स जनिष्यमाणः प्रत्यङ्‌, जनास्तिष्ठति सर्वतोमुखः ॥ 

यजु० ३२।४ 

वही दिव्यलूप परमात्मा सत्र दिशा उपदिशाय्रो और सव वस्तु के भीतर 
बिद्यमान है । वह वर्तमान काल में विद्यमान है भौर भविष्य में भी रहेगा । 
वह प्रत्येक प्राणी के सम्मुख है और उसकी दृष्टि सब ग्रोर है । 

(२) सहन्रशीर्षा पुरुषः सहत्राक्षः सहस्नपात्‌। स भमि सवंत 
सपृत्वात्यतिष्ठद्र दशांगुलम्‌ ॥। (यज० ३१।१) 

वह परमात्मा सहत शिर भ्रर्थात्‌ भ्रनस्त ज्ञान शक्ति, अनन्त दृष्टि झौर 
अनेकों रूप में व्यापक है । वह इस दिश्वचक्र में सवंत्र एक सदृश व्याप्त 
होकर पंच सूक्ष्म तत्त्वों भर पंचभूतों दशों से ऊपर है । 

प्रमाण उपस्थित करने के पश्चात्‌ महात्मा जी ने भ्रपने प्रवचन को 
दान्तिपाठ के साथ समाप्त कर दिया । 
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१७ 
इश्वर के गुण ओर उसका स्वरूप 


गत सप्ताह ईश्वर-विषय ने विद्यार्थियों की मनोभावनाश्रों को अत्यधिक 
भड़का दिया था; और सभी महात्मा जी से अपनी शंकाग्नों का समाघान 
चाहते ये । घर्मं की भ्न्य बातों में उन्हें थोड़ा-बहुत विश्वास पहले भी था, 
सत्य, हसा, सेवा, परोपकार आदि घम की बातें सभी समझदार व्यक्तियों 
को म्रच्छी लगती हैं; पर ईश्‍वर की सत्ता लाख समझाने पर भी उनकी समझ 
में नहीं प्राती । इसी कारण नास्तिक भ्रध्यापक ने 'ईरवर' विषय को गत 
प्रवचन में मुख्य रूप से खड़ा कराया था । इसी में उसे ग्रपनी सफलता की 
आशा प्रतीत होती थी । 

नित्य के अनुसार जब महात्मा जी ने विद्यार्थियों से प्रश्‍न करने की 
प्राथना की तो सभी विद्यार्थियों ने प्रश्‍न करने के लिये अपने हाथ खड़े किये । 
श्रपनी सुविधा के लिये महात्मा जी ने कहा कि सभी विद्यार्थियों की शंकाश्रो 
का समाधान घीरे-धीरे किया जायगा । भ्रतः एक विषय पर जितने विद्यार्थियों 
की शंकाए हों वही अपने प्रश्‍न उपस्थित करें, शेष झागे ग्रवसर की प्रतीक्षा 
करें । ईश्वर सम्वन्धी ग्राज कया विषय लिया जाय यह कोई विद्यार्थी 
उपस्थित करे । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! गत सप्ताह आपने ईश्‍वर क्या है? इस 
प्रश्‍न पर अपने विचार प्रकट किये थे, परन्तु विषय मधूरा रह गया था। 
अत: श्राज यह बतलाइयेपा कि ईश्‍वर का स्वरूप व उसके गुण क्या हूँ ? 

महात्मा--ईदवर के गुण व स्वरूप को हम इन दाब्दों में प्रकट कर 
सकते हैं प्र्थात्‌-- 

विद्यार्थी--ग्रापने ईश्वर के अनेक गुण वतलाते हुये ईश्वर को निराकार 
(०1111८9) कहा है । तो क्या भ्रापके पास इस मान्यता के लिये कोई 
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वेद का प्रमाण है ? 

महि दे नत्व ईर क गिरकी र सेवेते की हीं! चरण किया 
है । इसके लिये प्रत्यक्ष प्र माण निम्न प्रकार है-- 

स पर्यगाच्छ_कमकायमब्रणमस्ताविरं शुद्धमपापविद्धम्‌ । कविमं- 
नोषोपरिभुः स्तर्थाम्भूर्वायाततथ्यतोऽर्थान्‌ व्यदधाच्छाइवतोभ्यः 
समाभ्यः ॥। (यजु० ४०८) 

वह ईश्वर शरीर, नस, नाड़ी, फोड़ा, फुन्ती से रहित, सर्वेथा शुद्ध, पाप 
रहित, सधर्म एक समान व्यापक है। वह दुरद्रष्टा, बुद्धि का भंडार, 
सववत्र ग्रपनी शक्ति से व्यापक निरन्तर इस संसार के प्रादि में उत्तम प्रकार 
से वेद का ज्ञान देता है । 

विद्यार्थी--वेद में ईश्‍वर को सगुण ग्रौर निगुण नाम से पुकारा है 
तो क्या इससे यह सिद्ध नहीं हो जाता है कि ईश्‍वर साकार भौर निराकार 
दोनों है । 

महात्मा--अपने स्वाभाविक गुण रखने से प्रत्येक वस्तु सगुण और 
विपरीत गुण न रखने से निगु ण कहलाती है । सवंशक्तिमत्ता, सर्वव्यापकता, 
दयालुता, न्याय आदि स्वाभाविक गुण ईइवर- को सगुण सिद्ध करते हैं ; 
झौर इनके विपरीत ग्रल्पज्ञता, सीमितता, क्रोध, अन्याय आदि गुण ईइवर 
में न होने से वह निगुण कहाता है । संसार की किसी बस्तु का पूर्ण परिचय 
देने के लिये यही दो मागं हैं प्रथम उसके उन गुणों से बतलाया जाय जो 
उसके न्दर स्वाभाविक हैं और दूसरा जो गुण उसमें नहीं हैं उनको भी 
बतला दिया जाय ताकि उस वस्तु के पूर्ण स्वरूप को समभने में भूल न 
हो । अतः ईदवर के स्वरूप को समझाने के लिये उसके सगुण भ्रोर निगुण ` 
दोनों ही स्वरूपों को बतलाया गया है । 

विद्यार्थी --यदि ईश्‍वर को शरीर वाला स्वीकार कर लिया जाय तो 
क्या हानि है? 

महात्मा-यदि ईदवर को शरीर वाला स्तीफार कर लिया जाय तो 
फिर ईइवर, ईश्वर ही नहीं रह जायगा । फिर उसे हम सबंव्यापक, सर्वात्त- 
यामी, अजन्मा, भ्रमर, निविकार, अनन्त, अनादि नहीं कह सकते हैं ; क्योंकि 
शरीर के आने से इन सभी गुणों की समाप्ति हो जाती है । 

विद्यार्थी-यदि ईश्वर शरीरबारी नहीं है तो फिर उसने मनुष्यों को 
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अपना ज्ञान व संदेश कंसे दिया? |. ह 
महा ०६९१२ की शर्त शधीरी ओते की करिणी ही है कि बहुत 
से लोगों की बुद्धि में यह बात नहीं प्राई कि विना शरीर इंइवर श्रपना ज्ञान 
मानव जाति को कैसे देगा । ईइवर को शरीरधारी मान लेने पर फिर लोगों 
को यह बात स्वीकार करनी पड़ी कि अपना संदेश देने के लिये ईदवर या 
तो स्वयं झावे या अपने किसी बेटे या पैगम्बर को संदेश देने के लिये भेजे 
सो भ्रपनी श्रज्ञानता के वशीभूत होकर लोगों ने इंइवर के स्वरूप को ही 
बिगाड़ दिया । 
अपना ज्ञान व संदेश देने के लिये शरीर झ्रादि बाह्य साधनों की तभी 
झावदयकता होती है जव कि ज्ञान देने वाला और ज्ञान लेने वाला भ्रलग- 
अलग हों ; परन्तु जब ज्ञान लेने वाला और ज्ञान देने वाला एक जगह एक- 
दूसरे के ग्रन्दर समाये हों तव ज्ञान देने वाले को किसी भी प्रकार के साधन 
की ग्रावव्यकता नहीं होती है। उदाहरणार्थ शरीर में जीवात्मा और बुद्धि 
दोनों साथ-साथ रहते हैं। सो श्रात्मा यदि कोई बात बुद्धि को समभाना 
चाहे तो उसे इच्छा मात्र से ही समभा देती है । इसी प्रकार जो परमात्मा 
हमारी ग्रात्मा के अन्दर ही विराजमान है उसे भ्रपना ज्ञान देने के लिये 
वाह्य साधनों की झ्रावश्यकता नहीं होती हे भ्रपित केवल इच्छा व प्रेरणा 
की ही आवश्यकता होती है । 
/ विद्यार्थी-केवल प्रेरणा व इच्छा मात्र से एक जीव भला इतने बड़े 
ज्ञान को केसे सीख सकता है ? 
महात्मा--ईहवर सर्वेशक्तिमान्‌ है। वह जीवात्मा में प्रेरणा करे और 
वह न सीखे सो हो ही नहीं सकता ; परन्तु इसके अतिरिक्त ईश्वर की प्रेरणा 
मात्र से जीवात्मा कैसे उसे ज्ञान को जान गया, इसका दूसरा कारण यह भी 
है कि सृष्टि के आदि जब जीवात्मा जन्म लेते हैं तब उनमें बहुत से जीवात्मा 
ऐसे भी पवित्रात्मा होते हैं जो पिछले जन्म में ईश्वरीय ज्ञान से परिपूर्ण थे । 
सो इस जन्म में संकेत मात्र से उन्हें अपने पूर्व ज्ञान की स्मृति का जाग्रुत 
होना स्वाभाविक है। जैसे एक बीज में वृक्ष सूक्ष्म रूप में पहले से ही 
विद्यमान होता हुँ ; परन्तु जब पृथ्वी के गर्भ में बेठ जाता हुँ तब पृथ्वी माँ 
अपनी शक्ति से उसके उस सूक्ष्म वृक्ष का विकास कर देती हे उसी प्रकार 
परमात्मा जीवात्मा में छिपे ज्ञान का अपनी शक्ति से प्रकाश करता है । 
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इसके प्रतिरिक्त परमात्मा के, पाक, सपत नान जगत के कण-कण में 
भर दिया है और समूचा जगत्‌ उसकी पुस्तक के समान हे । सो विद्वान्‌ लोग 


झपनी बुद्धि की सहायता से किसी भी क्षण उस ज्ञान की प्राप्ति कर सकते 
हैं। संसार के वैज्ञानिक सृष्टि में छिपे ईश्वरीय ज्ञान को ही तो प्राप्त 
करते हैं । 
वेद ने ईश्वर के ज्ञान देने का इस प्रकार प्रकट किया है -- 
बृहस्पते प्रथमं वाचो श्रग्रंयत प्ररत नामधेयं दघाना: । 
यदेषां श्रेष्ठ यदरिप्रमासीत प्रेणा तदेषां निहितं गुहाविः॥। 
(ऋ० १०।७१। १) 
अर्थातू--सृष्टि के ग्रारम्भ में अव मनुष्यों ने वस्तुप्नो के नाम रखते हुए 
अपनी वाणी के भ्रग्र भाग को सवसे पहिली बार प्रेरित किया, उस समय 
जो कुछ उनका उत्तम व पाप रहित भाव था, वह सव उनके मन की गुफा 
में पहिले से छिपा था । उसको उन्होंने प्रेम-पूर्वक भ्रविष्कृत किया । 
विरारामेः कर्माशियपश्यत यतो प्रहानि पस्पशे । इन्द्रस्य युज्यः 
सखा: ॥ (ग्र० १। २२१ ६) 
सर्वव्यापक उस ब्रह्म की शक्ति को देखो और हृदय में अनुभव करो । 
उससे ही हृदय में शक्ति प्राप्त होती हे । उत्तम गुण व्यक्ति का वह सच्चा 
मित्र हूँ । 
विद्यार्थी--ईइबर जब निराकार हैँ तो फिर अनेक घमंतावलम्बियों ने 
उसकी मूर्तियाँ किस प्रकार बना ली हैं ? ह 
 _ महात्मा--ईश्वर के भिन्न-भिन्न गुणों को लेकर विद्वान्‌ लोगों ने ईदवर 
की काल्पनिक मूर्तियाँ वना ली हैं ताकि साघारण ज्ञान रखने वाले व्यक्ति 
ईश्वर को प्रत्यक्ष देख सके । 
विद्यार्थी--श्राप के पास इप्त बात का क्या प्रमाण है कि प्रचलित समस्त 
मूतियां ईश्वर के ही भिन्न-भिन्न गुणों का प्रतीक हैं ; ग्रौर सब ईश्वर 
»के ही विभिन्न स्वलूपों को प्रकट करती हैं । 
महात्मा जी ने भ्रपनी घड़ी की भोर देखते हुए कहा कि यह विषय अति 
गम्भीर है रौर समय लगभग समाप्त हो गया है । श्रतः इस विषय को अगले 
सप्ताह लेंगे ग्राप सब खूब तयारी करके भ्रावें । 
शान्ति-पाठ के साथ सभा विसजित हुई । 
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ईश्वर का न्याय 


महात्मा जी के घामिक प्रवचनो के बढ़ते हुए प्रभाव को देखकर हैडप्रास्टर 
महोदय बड़े प्रसन्न थे । अपने कमरे में उपस्थित सभी भ्रध्यापकों को सम्बोधित 
करते हुए वे बोले कि घे ग्रौर ईश्वर के सम्बन्ध में महात्मा जी के विचार 
सचमुच युक्तिऱयुक्त ग्रौर प्रभावशाली है । हमें भी कई बातों का ज्ञान नहीं 
था । उनके प्रवचनों से केवल विद्याथियों को ही नहीं भ्रपितु हम प्रध्यापकों को 
भी बड़ा लाभ हुआ है । उन्होंने विशेष रूप से नास्तिक अ्रध्यापक की ओर 
मुस्कराते हुए कहा कि “क्या भ्रव आपके विचारों में कुछ परित्रतंन हुमा है ? ” 
नास्तिक भ्रध्यापक ने तुरन्त उत्तर दिया कि “उसके विचारों में अभी कोई 
परिवर्तन नहीं हुआ है और भ्राज श्राप के महात्मा जी की योग्यता का पता 
लगेगा ; ओर उन्हें लेने के देने पड़ जाएंगे ।” हैडमास्टर जी ने हंसते हुए कहा 
कि भ्राज तक तो भ्रापके सभी हमले व्यर्थ सिद्ध हुए हैं । 

' हैडमास्टर साहब बातें कर ही रहे थे कि घड़ी की ओर देखते हुए बोले 
कि “महात्मा जी तो पहुंच गये हैं ।” सभी एक साथ उठकर महात्मा जी को 
. लेकर प्रार्थना भवन में उपस्थित हो गये । महात्मा जी ने नियमानुसार अपना 
प्रवचन प्रारम्भ करते. हुए कहा कि ईश्वर-विषय में किसी को कुछ पूछना हो 
तो पूछो । एक लड़का खड़ा हो गया और वार्तालाप चालू हो गया । 

तिद्यार्थी--महात्मा जी यापने ईश्वर की परिभाषा करते हुए कहा 
था कि ईश्वर दयालु भ्रोर न्यायकारी है । सो यह कैसे धम्भव है ? जो ईश्‍्व% 
दयालु है वह न्यायकारी केसे हो सकता है ? न्यायकारी व्यक्ति तो लोगों को 
फाँसी की सज़ा देता है, जेल की सज्ञा देता है । सो दया के रहते एक ऱ्यायाधीशच 
इस प्रकार के कठोर कार्य कैसे करेगा ? 

महात्मा - प्यारे बालक ! दयालु व्यक्ति ही सच्चा न्यायकारी हो सकता 
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है । कठोर, हद हीन व्यक्ति सच्चा न्यायकारी हो ही नहीं सकता है । न्यायाधीश 
तभी सच्चा न्याय कर सकता है जवे उसकी हृदय में दूसरों के कैत्थाण भौर 
दया की भावना होगी । उसके द्वारा दी जाने वाली सज्जा भी दोषी के लिये 
उसके हृदय में व्याप्त कल्याण और दया का ही परिणाम होती है। यदि वह 
दोषी को सजा न देकर उसे छोड़ दे तो यह उसकी झूठी दया होगी ; और 
इससे अपराधी का कल्याण न होकर अकल्याण ही होगा । 

विद्यार्थी- अपराधी को क्षमता करने में दया नहीं झौर उसे सज़ा देने में 
दया है, यह ग्रापकी युक्ति विचित्र है इसे कोई भी समझदार व्यक्ति स्वीकार 
करने को तैयार नहीं होगा । 

महात्मा--किसी बस्तु या कार्ये के वाह्य रूप को देखकर ही उसे ग्रच्छा 
या बुरा समझना भूल है । किसी कार्य का अच्छा या बुरा होना उस कार्य के 
पीछे कर्ता की भावना पर ही निर्भर करता है । जेसे एक डाक्टर मरीज़ का 
जव आपरेशन करता है तत्र एक झर मरीज को रोने ग्र दूसरी ओर उसके | 
शरीर की चीर-फाड़ करने वाले डाक्टर के छुरे को देखकर एक भ्रज्ञानी व्यक्ति 
को तो डाक्टर एक राक्षस ही प्रतीत होगा ; परन्तु वास्तविकता इसके सर्वया 
विपरीत है । इसी प्रकार जब हैडमास्टर साहब परोक्षा में म्रयोग्य विद्यार्थी को 
झनुत्तीर्ण घोषित करते हैं तो बहुत से मूर्ख हैडमास्टर को कठोर व हूदयहीन 
समझने की भूल करते हैं ; वस्तुतः देखा जाए तो प्रयोग्य बच्चे को फेल करने 
में ही वच्चे का कल्याण है मर इसी से बच्चे के प्रति हैडमास्टर के हृदय में 
उसके लिये प्रेम, दया व कल्याण की भावना सिद्ध होती है। यदि वह झूठी 
दया के वशीभूत हो बच्चे को सफ घोषित कर दे तो वह विद्यार्थी का सबसे 
बड़ा शत्रु सिद्ध होगा , विद्यार्थी फिर ग्रपने जीवन में कभी उन्नति न कर 
सकेगा । 

ठीक डाक्टर और हैडमास्टर की भाँति ही ईश्वर अपनी दया के वशीभूत 
दोषी जीवात्मा को उसके कल्याण की दृष्टि से दण्ड देता है । 

. विद्यार्थी -डाक्टर भौर मास्टर के कार्यों के पीछे तो दया प्रत्यक्ष दिख- 
लाई देती है ; परन्तु ईश्वर के दण्ड के पीछे दया कहाँ दिखलाई देती है ? 
वहाँ तो कष्ट ही कष्ट दिखलाई देते हैं । 

महात्मा--जिस प्रकार साबुन कपड़े के मैल को दूर कर देता है वैसे ही 
ईद्वर द्वारा दिये गये दण्ड स्वरूप कष्टों से मानव के हृदय में उपस्थित पापों 
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के संस्कार साफ़ होकर मानव पवित्र बनता है । कष्ट व विपत्तियाँ ही वास्तव 
में मानव औरटर्वभच/ हीती हॅ यही"'मामर्मप्कोमिपतक'क्माःतीऱ्हे'श्रौरं इसके अन्दर 
छिपी शक्तियों को विकसित होने को बाध्य करती हैं। यदि संसार की समस्त 
उन्नति का विश्लेषण किया जाय तो इसका प्रमुख कारण कष्ट, विपत्तियाँ, दुःख 
आदि ही मिलेंगी। श्रतः ईश्वर द्वारा दिया गया दण्ड विपत्तियों व कष्टों के 
रूप में मानव जाति को विकसित करने वाला होता है । 
विद्यार्थी---भापके पास क्या प्रमाण है कि ईश्वर न्याय करता है? 
महात्मा-हम नित्य देखते हैं कि जीवात्मा स्वस्थ-ग्रस्वस्थ श्रवस्याम्नों 
में ग्रौर घनी प्रौर निर्घन परिवारों में जन्म लेते हैं ग्रोर बहुत से ग्रल्पायु में ही 
मर जाते हैं और बहुत-से पुर्ण यु को प्राप्त होते हैं। यदि जीवात्मा के कर्मा- 
नुसार ईश्वर न्याय करने वाला न हो तो जीवात्मा इन भिन्न भिन्न अवस्थाओं 
को कसे प्राप्त होते हैं ; संधार में एक भी जीवात्मा ऐसा नहीं है जो भ्रपनी 
` मर्जी से श्रस्वस्थ शरीर, और निर्धन परिवार में जन्म लेने को तैयार हो और 
अल्पायु में ही शरीर छोड़ने को तैयार हो । भ्रपनी इच्छा से कोई जीवात्मा 
कष्ट सहुना पसन्द नहीं करता है ; तो फिर इसे कष्ट देने वाला कौन है? 
विद्यार्थी -सुख-दुःख मानव के कर्मों का परिणाम है इसमें ईश्वर कहाँ 
श्राता है ? 
महात्मा-स्वस्थ-अzस्वस्थ शरीरों के साथ निर्घन व घनी परिवारों में 
जन्म पाना जीवात्मा के कर्मों का फल उसे कैसे प्राप्त होता है? यदि पूवं 
कमों का फल है तो उन कर्मों का फल इस जन्म में देने वाला कौन है ? पिछले 
कर्मो का फल इस जन्म में क॑से स्वतः फल देने वाला वन गया ? आप कहीं 
जा रहे हैं और मागे में ग्राप को सोना पड़ा मिल गया तो यह सोना आप के 
कौन से वर्तमान कर्म का फल है ? यह वात सत्य है कि मानव को ग्रपने कर्मों 
का ही फल मिलता है ; परन्तु जब तक उन कर्मो का फल देने वाली कोई 
शक्ति न हो तो स्वतः फल की प्राप्ति होना कठिन है । 
विद्यार्थी -कमों के सिद्धान्त ही कर्मों के फल देने वाले होते है ईश्वर 
नहीं । टॅ 
महात्मा --वर्तमान कुछ कर्मों के वारे में आप भ्रपनी बात को सिद्ध कर 
सकते हैं सवंत्र नहीं । इसके अतिरिक्त ईश्वर भी जीवात्मा को फल नियमा- 
नुसार ही देता है। संसार के समस्त नियम उसी के हाथ हैं। परन्तु मार्ग में 
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पडी शी ती हे आयु ते ल ८ ही इर का 
न्याय हं सिद्ध होता हे । 

विद्यार्थी-न्याय का तभी लाभ होता है जब अपराधी को यह पता हो 
कि ग्मुक ग्रपराघ का उसे दण्ड दिया दिया गया है ; परन्तु ईश्वर के न्याय 
में न तो न्याय करने वाला दिखलाई देता है और न वह दोष ही कि जिसका 
दण्ड दिया गया है तो ऐसी ग्रवस्था में उस दन्ड का क्या लाभ ? 

महात्मा--मनुष्य को ईश्वर ने बुद्धि दी है। बुद्धि के वल पर ही वह 
किसी ईइवरीय दण्ड के पीछे अपने पाप भ्रौर दण्ड देने वाले की कल्पना कर 


सकता है। यदि मानव अपनी बुद्धि का प्रयोग नहीं करता है तो इसमें ईश्‍वर 
का क्या दोष ? * 


विद्यार्थी-मनुष्य किसी ईह्वरीय दण्ड के लिए कँसे अपने दोष की 
कल्पना कर सकता है ? 

महात्मा--जिस प्रकार एक डाक्टर ग्रपने या दूसरे मरीज्ञ के किसी रोग 
को देखकर उस रोग के कारणों का तुरन्त अनुमान लगा लेता है वैसे ही 
ज्ञानी व्यक्ति ईइवरीय दण्ड के कारणों का श्रनुमान लगा सकता है । 

विद्यार्थी--ईश्वर ने बुद्धि के साथ सबको ही ईश्वरीय दण्डों के कारणों 
को समझने की क्षमता क्यों नहीं दी ? 

महात्मा--ईइवर ने बुद्धि के साथ साथ अपना ज्ञान भी सब को समान 
रूप से समभाने को प्रदान किया है। इनका प्रयोग करना या न करना मनुष्य 
के भ्रपने हाथ में है । 

विद्यार्थी-ईश्वर हमारा पिता है, दयालु है और हमारा कल्याण 
च।हता है। वह अन्तरयामी व त्रिकालदर्शी भी है। हम जब पाप करते हैं तो 
वह हमें पाप करने से ही क्यों नहीं रोक देता है ? क्‍या उसे हमसे पाप करा 
कर हमें दण्ड देने में आनन्द भ्राता है? फिर वह हमारा कल्याण चाहने वाला 
पिता केसे हुआ ? 

म हात्मा--प्रध्यापक विद्यार्थी का पिता के समान ही शुभचिन्तक 
होता है, परन्तु परीक्षा के समय भ्रध्यापक यह जानता है कि भ्रमुक विद्यार्थी 
प्रदन का उत्तर गलत दे रहा है, परन्तु वह फ़िर भी उसे उसकी त्रुटि नहीं 
बतलाता है क्यों ? यदि उसका उत्तर मास्टर से ही पूछा जाय तो वह यही 
उत्तर देगा कि वह वषं भर उसे बतलाता रहा है; झौर ग्राज उसकी परीक्षा 
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का समय है । गतः झाज उसे वतलाना उसके हित में नहीं होगा। इसी 
प्रकार ईसाएव्ते ५,ह्े) न्यदा कतेठाासप्राछ) सा नफा०तित <विम्राठदै। रतः प्रव 
हमें बतलाना अहितकर ही होगा । 
विद्यार्थी--पाप से रोकना अहितकर कैसे होगा ? 
महात्मा--पाप से रोकने का ग्रथ है मानव से उसके कर्म करने की 
स्वतंत्रता छीनकर उसे जेल-खाने का कैदी वना देना । कमं करने की भ्रपनी 
स्वतंत्रता को संसार का कोई भी समझदार व्यक्ति छिनवाने के लिये कदापि 
तैयार नहीं होगा । - 
विद्यार्थी--ईइवर मानव को कमं करने से न रोके या उसके कर्म करने 
की स्वतन्त्रता को न छीभे यह बात तो समझ में आती है; परन्तु वह प्रच्छाई 
या बुराई की झोर संकेत तो कर सकता है ताकि मानव को बुराई से हटकर 
भ्रच्छाई की ओर जाने में सहायता मिल जाय । | 
महात्मा-ईश्वर सदेव मानव को पापों से वचाने भ्रोर अच्छाई की शोर 
ज्ञाने का संकेत करता है; परन्तु ससार में बहुत कम लोग उसके संकेत को 
स्वीकार करते हैं प्रौर प्रधिकांश जान-वूककर उसके संकेत के विरुद्ध आचरण 
करते हैं । ईश्वर प्रत्येक मानव की झात्मा में व्यापक है । पाप-कर्म करते समय 
बह्‌ संकेत के रूप में भय, लज्जा व शंका उत्पन्न करता है और उसे उघर 
न जाने को सममा देता है; ओर अच्छे कमं करते समय वह उसे हषं, उत्साह, 
प्रसन्नता देकर उसे प्रोत्साहन देता है । भ्रन्तरात्मा की यह भ्रावाज ही वास्तव में 
ईश्वर की ग्रावा है । उसे सुनना न सुनना मानव के अपने हाथ में है। 
ईदवर अपनी आवाज़ को जीवात्मा पर थोपता नहीं है; क्योंकि इससे 
जीवात्मा दासता के चगुल में फंस जाता है । श्रौर झापस की स्वतंत्रता का 
अपहरण होता है । 
विद्यार्थी -संसार में हम देखते हैं कि भ्रधिकांश भले व्यक्ति दुःखी हैं 
झौर दुष्ट व्यक्ति सुखी हैं। इससे ईश्‍वर का न्याय अधूरा सिद्ध होता है। 
महात्मा--ईश्वर का न्याय दोषपुणं नहीं पतु हमारे समझने का दोष 
है । पहली बात तो यह कि भलापन ऐसी योग्यता नहीं है कि उससे मानव 
को संत्र सरलता व सुख प्राप्त हो जाय । सुख या दुःख मानव के अच्छे या 
बुरे होने का परिणाम न न होकर उसके कर्म का फल होते हैं।. एक भला ईमान 
दार किसान म्पने खेत में परिश्रम नहीं करता और एक दुष्ट दुराचारी किसान 
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अपने खेत में खूब पीर करती हैती निरिवित रव सै अपि कर्मानुसार 
दुष्ट दुराचारी किसान की ही फसल अच्छी होगी । खेती का अच्छा-वुरा होना 
किसानों की भ्रच्छी या बुरी मनोवृत्ति पर भ्राधारित न होकर उसके परिश्रम 
पर ही भ्राधारित होता है । मानव जिस क्षेत्र में ईमानदारी से पुरुषार्थ 
व परिश्रम करेगा अर्थात्‌ कतंव्य पालन के सर्वमान्य सिद्धान्त के अनुकूल 
आचरण करेगा तो उसे ग्रनुकूल फल श्रवश्य प्राप्त होगा । 

संसार में ऐसी भी घटनायें होती हैं जहाँ परिश्रम व पुरुषार्थ करने पर 
भी फल नहीं प्राप्त होता श्लौर कहीं इसके विपरीत फल मिल जाता है। यह 
मानव के पिछले कमो के फल के परिणाम स्वरूप है। या दोनों का प्रागे 
अपने कर्मों का फल मिलने वाला होता है। जिस प्रकार सिनेमा हाल में 
किसी फिल्म के मध्य भाग को देखकर फिल्म की किसी विशेष घटना के बारे में 
मानव यह समझने में असमथ होता है कि उस घटना का पूवं कारण क्या 
है, था आगे इसका परिणाम.क्या होगा ? इसी प्रकार मानव जीवन की फिल्म 
बड़ी लम्बी है । यह जन्म-जन्मान्तरों से चलती चली भ रही है ! और मरने 
के पश्चात्‌ भी चलती रही है । सो मानव जीवन की किसी विशेष अवस्था 
पर विना उसका झागा-पीछा देखे हम केसे निर्णय दे सकते हैं। 

विद्यार्थी -आपकी दृष्टि में संसार के समस्त मजदूरों के पिछले कमं 
खराब रौर अमर्‌} पूंजीपतियों के अच्छे कमं हैं ? 

महात्मा -पिछले कर्मो को छोड़ वर्तमान समय भी एक पूंजीपति श्रपनी 
पूँजी से भ्रधिक से अधिक लाभ उठाने को पुरा परिश्रम व पुरुषार्थं करता है, 
रौर एक मजदूर पागल की भाँति कार्य करता है, परन्तु अपने परिश्रम का पुरा 
लाभ उठाने का प्रयत्न नहीं करता । वह भिखारियों की भांति जो कुछ मिल- 
मालिक उसपर दया करके उसे दे देता है उसी से वह सन्तुष्ट हो जाता है। 
बस यही दोनों के कर्मों में महान्‌ अन्तर है और यही म्रम्तर दोनों की अच्छी 
बरी अवस्था का कारण है। जहां जिस देश में मजदूरों ने पने परिश्रम के 
महूस्व को समझ उसका अधिक से श्रधिक फल प्राप्त करने की कला को जान 
लिया है वहाँ के मजदूर बहुत ही अच्छी हालत में हैं रौर झाज वही मिलों के 
मालिक बन गये हैं ; 

इसके भ्रतिरिक्त यह वात भी सत्य है झि सर्वत्र मजदूर शारीरिक परिश्रम 
करते हैं तो ईश्वर उन्हें स्वास्थ्य ्ौर घन दोनों देता है; परन्तु मिल-मालिकों 
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को सा न उरते किक लेतूल घन दैता/डरै 1.8 प्रहार 
मजदूर जहाँ भूख, नींद, चलने-दौड़ने, हसने झादि का आनन्द लेता है वहाँ 


मिल-मालिक सोने-चाँदी के मध्य केदो की भाँति भूख, नींद, प्यास, हंसी के 
लिये तरसता रहता है । उसका जीवन देखने में भले सुखी दिखलाई देता है; 
परन्तु वास्तव में स क्षात्‌ नरक होता है । 

अन्तिम उत्तर प्राप्त करने के पञ्चात्‌ विद्यार्थी में पुन: प्रश्‍न करने का 
साहस न रहा; भ्रोर समय भी समाप्त हो गया था । भ्रतः शान्ति-पाठ के 
पञ्चात्‌ सभा विसजित हुई । 


१९ 
स्तुति-प्राथ॑ना-उपासना 


गत सप्ताह महात्मा जी के घामिक प्रवचनों ने स्कूल के विद्यार्थियों में 
एक विचित्र उत्साह व रुचि उत्पन्न कर दी थी । सप्ताह भर उनके प्रवचनों 
को चर्चा चलती रही और विद्यार्थी श्रागामी सप्ताह महात्मा जी से अपनी 
शंकाश्रों का समाधान करने को उत्सुकता से प्रतीक्ष। करने लगे सव ने मिल- 
कर निश्‍चय किया कि इस बार महात्मा जी से ऐसे प्रश्‍न किये जाएँ कि उनका 
मुख ही बन्द हो जाय । आखिर, वह दिन ग्रा गया ; और समस्त विद्यार्थी 
घण्टी बजते ही दोड़कर प्रार्थना-भवन में जा बैठे । जब हैडमास्टर महोदय 
महात्मा जी को लेकर प्राथंना-भवन में पहुँचे तो छात्रों ने सहर्ष उनका स्वागत 
किया । 

महात्मा जी ने मंच पर पघारते ही ईश्वरोपासना के कुछ वेद-मन्त्रों का 
उच्चारण किया और मुस्कराते हुए बच्चों को कहा--“वच्चो ! हमने निश्‍चय 
किया है कि हम वार्तालाप के रूप में ही प्रवचन देंगे । भ्रतः ग्राप धमं सम्बन्धी 
प्रदनों को उपस्थित करते जाएं और हम अपनी योग्यतानुसार उनका समाधान 
करने का प्रयत्न करेंगे 1” प्रश्‍न करने की श्ाज्ञा पाते ही एक विद्यार्थी ने खडे 
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होकर निम्ने इन कियी ४? Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


विद्यार्थी -ग्रापने गत सप्ताह अपने प्रवचन में बतलाया था कि मानव 
ब मानव समाज को सुख, शान्ति व श्रानन्द पहुंचाने वाले गुण व कमं ही घ्म 
हैं; और घमं ग्राचरण का नाम है केवल पूजा-पाठ का नहीं। फिर यदि एक 
व्यक्ति अच्छे गुणों को घारण कर घामिक जीवन ही व्यतीत करने का प्रयत्न 
करे और पूजा-पाठ न करे तो क्या हानि है ? 

महात्मा--मैंने गत सप्ताह बतलाया था कि मन्दिर, मस्जिद, गिरजा 
व गुरुद्वारे धामिक स्कूल के भवन सदृश हैं और पूजा-पाठ धर्म-पालन करने की 
शिक्षा के समान है । जिस प्रकार स्कूल की शिक्षा प्राप्त किये विना एक विद्यार्थी 
डॉक्टर या इंजीनियर नहीं बन सकता है वेसे ही घामिक शिक्षण प्राप्त किये 
बिना धामिक दनना कठिन है । 

विद्यार्थी मन्दिर, मस्जिद व गिरजा में लोग धमे की शिक्षा प्राप्त करने 
कहाँ, जाते हैं वहाँ तो लोग भगवान से अपने पापों की मुक्ति कराने जाते हैं ? 
सो ग्राप का कहना कहाँ तक सत्य है ? र र 

महात्मा--पूजा का वह सच्चा स्वरूप नहीं है। वह तो पूजा का ढोंग 
है । उससे सचमुच ही धर्म की शिक्षा प्राप्त नहीं हो सकती है। इसी कारण 
हम लोगों का धमं पूजा तक ही सीमित रहता है ग्रौर हमारे ग्राचारण में नहीं 
झ्ाता है। धर्म का ढोंग करने वाले लोगों के अरधामिक ग्राचरण को देखकर 
लोगों को घमं से घृणा उत्पन्न हो गई है भौर लोग नास्तिक व भ्रधाभिक 
बनते जा रहे हैं । यह पूजा नहीं भ्रपितु ईश्वर के साथ सोदेवोजी है । हम 
ईइवर की पूजा के बदले अपने पापों की मुक्ति माँग कर ईइवर से भ्रपनी पूजा की 
कीमत चाहते हैं। परन्तु ईश्वर सच्चिदानन्द एवं प्रत्येक प्रकार से पूर्ण है, उसे 
किसी वात की आवश्यकता नही है, न ही वह अपनी प्रशंसा का भूखा है । वहू 
हंमारे साथ इस प्रकार की सौदेबाजी क्‍यों करेगा ? 

विद्यार्थी -झापके विचार में पूजा का सही स्वरूप क्या है ? 

महात्मा-पूजा क्या है और इसका लक्ष्य क्या है? इसे घमं के एक 
बड़े विद्वान श्री गंगा प्रसाद जी उपाध्याय के शब्दों में ही बतलाते हैं। उन्होंने 
कहा है- 

ड घर्म का व जीवन का ग्न्त नहीं है । हमारी गुप्त शक्तियों के विकास 

का यह एकमात्र साधन है झोर भपने जीवन को समुन्नत करने की 
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सीढ़ी है!॥/हम०ईएवर/ब्ीः उसके लिए।क्ूह्ा तही ळारओडट्य़ापे;ल्लाभ के लिए 
करते हैं। यह समझना हम सव की भूल है कि हमारी पूजा से ईश्‍वर की ` 
महानता बढ़ जाती है । ऐसी बात कहना सर्वथा भ्रसंगत है । प्रभु स्वयं ज्योति 
मेय हैं। उन्हें सी बाहर की ज्योति की झावश्यकता नहीं ,है ग्रौर न ही 
हमारी प्रार्थनाएं उसकी महानता को बढ़ा सकती हैं। हम अपने को अधिक 
अच्छा बनाने के लिए ईद्वर की पूजा व स्तुति करते हैं । 
विद्यार्थी - महात्मा जी, क्षमा कीजियेग़ा, इस परिभाषा से हमारी समझ 
में पुजा का सही स्वरूप समझ में नहीं श्राया उदाहरण देकर सम झाइयेगा । 
महात्मा-समुद्र के किनारे दो व्यक्ति समान रूप से बैठे हैं। एक व्यक्ति 
मछली पकड़ने के लिए ग्रपना काँटा समुद्र में फेक कर उसे घ्यान से देख 
रहा है ; भौर यही सोच रहा है कि कव मछली कांटे में फंसे श्रौर वह उसे 
पकड़े ; दुसरा व्यक्ति उसी के समीप समुद्र की सुन्दर लहरों में परमातमा को 
ज्योति देख रहा है भ्रौर वहाँ के सुन्दर दृष्य श्रोर सुन्दर वायु का अनन्द 
लेकर अपने ज्ञान और स्वास्थ्य दोनों का लाभ प्राप्त कर रहा है । यदि पहले 
व्यक्ति के हाथ मछली झा गई तो वह समुद्र पर अपने जाने को सफल समझता 
है न्यथा वह भ्रपना वहाँ जाना व्यर्थं समझ निराशा व बेचैनी लेकर ही घर 
लौटेगा, जब कि दूसरा व्यक्ति समुद्र पर जाने मात्र में ही अपना लाभ व कल्याण 
अनुभव करेगा अर्थात्‌ समुद्र पर जाना मात्र ही उसके कल्याण का कारण व 
साधन होता है । ठीक इसी प्रकार जो व्यक्ति अपनी कुछ कामना लेकर मन्दिर 
'मस्जिद में पूजा करने जाते हैं तो उनकी अवस्था पहले व्यक्ति के समान होती 
है ; मरौर दूसरे व्यक्ति वह जो पूजा करने को हो अपने कल्याण का कारण 
“व साधन समभते हैं उन्हें पूजा के द्वारा ग्रवरय लाभ पहुंचता है । 
विद्यार्थी-- पूजा के द्वारा लाभ किस प्रकार पहुंचता है ? 
महात्मा--जिस प्रकार एक विद्यार्थी को ग्रघ्यापक्र के पास पहुंचकर या 
किसी विद्वान्‌ महात्मा के पास सत्संग करके व्यक्ति को ज्ञान का लाभ पहुंचता 
है और अपने जीवन को शुद्ध पवित्र बनाते हुए ऊँचा उठने की प्रेरणा मिलती 
है उप्ती प्रकार परमात्मा के चरणों में पूजा करने से लाभ पहुंचता है। 
विद्यार्थी- पूजा करने के कितने प्रकार होते हैं.? 
महात्मा--पूजा करने के तीन मागं होते हैं भर्थात्‌ स्तुति, प्रार्थना और 
“उपासना 1 
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ग्रालिगनएकिष्धटबा)जिनहेंके मृत्यु "को" उपरि अयभीक् बा व्हित5पतुठगिन्हींने मृत्यु 
पर पूर्ण अधिकार कर लिया । भीष्मपितामह, बन्दा वीर बैरागी, हकीकत, 
स्वामी दयानन्द, रामप्रसाद विस्मिल, भगतासिह आदि उन्हीं वीरात्माप्रों में 
से हैं । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! मृत्यु डरावनी है यह एक तथ्य है ; परन्तु 
यह समक में नहीं ग्राया कि फिर यह मित्र या अच्छी कैसे बन सकती है ? 

` महात्मा--बच्चो ! एक वस्तु के विभिन्न कोणों से फोटो खींचने पर 

उसके विभिन्न रूप दिखलाई देते हैं । इसी प्रकार मृत्यु को सी विभिन्न भावनाओं 
व दृष्टि से देखने पर इसके रूप भी पृयक्‌-पृथक्‌ दिखलाई देते हैं ! वास्तव मे 
मृत्यु का रूप तो प्यारा ही है ; परन्तु जव मनुष्य इसे ममता के चश्मे से देखता 
है तो यह डरादना लगता है ; प्रौर जब ज्ञान के चक्ष्‌ से इसे देखा जाता है तो 
मृत्यु बड़ी प्यारी व मित्र प्रतीत होती है । 

भौतिकवादी व्यक्ति जो श्रात्मा को मैटर अथवा रसायनिक परिणाम 
मानने है; उसके लिए ग्रवशय मृत्यु भय का रूप होता है उनका इस भय से 
छुटकारा होना सर्वया असम्भव. है ; क्योंकि उनके लिए तो मृत्यु उनसे जीवन 
का 'सदैव के लिए अन्त' का सन्देश लेकर आता है । ऐसी अवस्था में मृत्यु को 
देखकर भयभीत होना स्वाभाविक ही है । 

विद्यार्थी--मृत्यु जीवन के रन्त का ही दूसरा नाम है । यदि कोई व्यक्ति 
झज्ञानतावश या अपने को धोखा देने के लिए इसे दूसरे रूप में देखे तो फिर 
इससे सत्यतां थोड़े ही छिपाई जा सकती है ? मेरी दृष्टि में तो भौतिकवादियों 
की मान्यता ही सत्य है झौर मृत्यु को प्यारी या मित्र कहना एक धोखा मात्रहे । 

महात्मा -बच्चे ! भोतिकवाद का मूलाधार विज्ञान स्वयं इस तथ्य वो 
स्थीकार वःरता हूँ कि किसी वस्तु का सर्वांश में विनाश कभी नहीं होता श्रपितु 
उम्तका स्वरूप मात्र बदल जाता हे । ऐसी प्रवस्था में मृत्यु को सदेव के लिये 
जीवन का अन्त मानना भूल है । मृत्यु शरीरान्त का नाम है जीवनान्त कदापि 
नहीं है । मृत्यु के पश्चात्‌ शरीर के रूप का ग्रन्त हो जाता है ; परन्तु वे पाँच 
भौतिक पदार्थ जिनसे शरीर बना हे शरीरान्त के पश्चात्‌ भी उपस्थित रहते . 
हैं। जब भौतिक तत्व का मृत्यु होने पर श्रन्त नहीं होता, फिर भौतिक तत्त्रों 
से भी ग्रति सूक्ष्म प्रात्म तत्व का प्रन्त मानना अज्ञानता के अतिरिक्त अन्य 
क्या हें? 
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किञचाीतछमहालऽ मधि! मृत्युने परचासा भले! ही ०्यौतिक् तत्व व आत्म 
तत्व उपस्थित रहते हों, परन्तु उनकी यह जीवन-लीला तो समाप्त हो जाती 
हैं । इससे आप कैसे इंकार कर सकते हैं ? 

महात्मा - मृत्यु के साथ क्या संसार में आपको जन्म नहीं दिखलाई देता 
है। मृत्यु और जन्म दोनों ही घटनाएँ साथ-साथ हो रही हैं। कया जन्म इस 
बात को सिद्ध नहीं कर रहे हैं कि विघटन-सृजन,विनाश-निर्माण ग्रथवा मृत्यु- 
जन्म दोनों साथ-साथ चल रहे हैं । यदि ऐसा है तो फिर ग्राप मृत्यु को वर्तमान 
जीवन का अन्त भले ही मान लें परन्तु उसे जीवन का अन्त नहीं कह सकते 
हैं; क्योंकि वह मृत्यु के पश्चात्‌ जीवन के रूप में पुनः प्रारम्भ हो जाता ६ । 

विद्यार्थी--आपके पास इस वात का क्या प्रमाण है कि जो जन्म हो रहे 
हैं वे मृत्यु-प्राप्त शरीर व झात्मागओों के ही हो रहे हैं। यह जन्म पुर्णत: नये शरीर 
और आत्माभ्रों के भी तो सम्भव हैं । | 

_ महात्मा-वतंमान जन्म पुर्णत: नये सिद्ध करना वड़ा कठिन हुं। विभिन्न 

शरीरों से निकले भ्रात्मा ही नये शरीर घारण कर झा रहे हैं यही वात सत्य 
हे। यह वात तो सत्य हो हैँ कि जन्म के समय नये शरीर का प्रादुर्भाव हो 
रहा हे ; परन्तु यह नया शरीर बना उस पदार्थ से है जो पहले शरीर के 
ग्रन्त हो जाने पर पाँच भौतिक तत्वों में मिल गया था। वास्तव में पांच 
भोतिक तत्वों के मिलन का नाम जन्म ग्रौर इनका वियोग ही मृत्यु कहाता हे । 
विज्ञान के सिद्धान्तःनुसार भोतिक तत्वों के मिलन और वियोग की यह प्रक्रिया 
अनादि हे सादि नहीं । 

क्या जन्म के समय नये शरीर में भ्राने वाला आत्मा भी नया हुँ? इस 
शरन का उत्तर यही है कि जो वस्तु परमाणुग्रों के मेल से बनती है उसका ही 
मिलत और विघटन होता है ; परन्तु भ्रात्म तत्व अमर व ग्रनादि हैं और एक 
ही तत्व है । इसलिए इसके नये रूप धारण करने का प्रह नही नहीं उठता है । 

विद्यार्थी -हमारी मान्यता तो यह है कि जन्म के समय नये शरोर के 
साथ पूर्णतया नया आत्मा भ्राता. है पहला नहीं । इसे ग्रसत्य सिद्ध करने के लिए 
` आपके पास क्या युक्ति हे ? 

महात्मा - यदि जन्म लेने वाला आत्मा सवंधा नया हुं तो यह जन्म लेने 
से पूर्व कहाँ था ; और मृत्यु के पदचात्‌ कहाँ चला जाता है ? 

विद्यार्थो--मृत्यु के पश्चात्‌ ग्रात्मा कहाँ जाता है यह तो झाप ही 
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बतलायें हमारी मान्यता तो पूर्ववत्‌ हू कि शरीर के साथ है इसकी भी 


समाप्ति हो जाती हे । 

महात्मा -यदि जन्म लेने वाला आत्मा नया है तो इन जन्म लेने वाले 
आत्माग्रों में से कोई आत्मा सुन्दर थनी परिवार शरीर में लेकर जन्म ले रहा ह 
और कोई आत्मा भिखारी के घर अन्धे, लंगड़ें ब कुरूप के रूप में शरीर घारण 
कर रहा हं इस विभेद का क्या कारण है ? कया ईश्वर अन्यायकारी है जो 
इनके विना किसी कर्म के इन्हें विभिन्न भ्रवस्थाओरं में जन्म दे रहा है । 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! म्राप की वात सत्य हूं । जिन लोगों का विश्वास 
ईश्वर में हैं और जो ईइवर को न्यायकारी मानते हैं उनके पास आपके इस 
प्रश्‍न का कोई उत्तर नही है; ग्रौर उन्हें यह मानना ही पड़ेगा कि पूर्व आत्मा 
ही अपने पूवं जन्म के कर्मानुसार विभिन्न योनियों व अवस्थाग्रों में जन्म ले 
रहा है ; पर मेरे जैसे नास्तिक व्यक्तियों के लिये आपके पास क्याउत्तर है जो 
ईदवर को नहीं मानता । माप की वात का भोतिकवादी के पास यही उत्तर है 
कि विभिन्न खान-पान व ग्रवस्याम्रों के कारण ही विभिन्नप्रकार के शरीरों में 
जीवात्मा का आगमन हो गया है । सो झापके पास इस वात का क्या उत्तर 
हे? 

महात्मा--विज्ञान के अनुसार कारण और कार्य दोनों एक साथ जुड़े हैं । 
कारण के विना कार्य का होना सर्वथा भ्रसम्भव हूँ । परन्तु हम यह देखते है 
कि बच्चा जन्म लेते ही रोने, हंसने भ्रौर माँ के स्तनों से दूध खींचने को प्रक्रिया 
प्रारम्भ कर देता है यदि जन्म लेने वाला झात्मा पूर्णतः या हँ तो फिर वह 
क्रियाग्रों का कारण क्या है ? अर्थात्‌ उसने इन क्रियाओं का ज्ञान, अभ्यास न 
विकास कहाँ किया ? 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! हाँ इन बातों से तो सिद्ध भ्रवव्य होता है कि 
जन्म लेने वाली ग्रात्मा नया नहीं अपितु क्रमागत है । परन्तु क्या इससे भी 
अधिक प्रबल प्रमाण आपके पास है जिससे सिद्ध हो सके कि जन्म लेने वाला 
आत्मा नया नहीं भ्रपितु पूर्व का ही है ? 

महात्मा - संसार में समय-पमय पर ऐसी अनेक झात्माग्नो ने विभिन्न 
देशों में जन्म लिया है या जन्म लेते रहते हैं जिन्होंने जन्म लेने के पश्चात्‌ 
बोलने की शक्ति पाते ही अपने पुवं जन्म को समस्त बातों को बतला दिया। 
इसके अतिरिक्त जम्म लेने के पश्चात्‌ एकान्त में पड़ा बच्चा जब हुंसता या 
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झकारण सा हैं तो वैया! तेते सिड'भही०हीति०'कि बह श्रथेते पूर्व जन्म की 
बातों को याद करके हँस या रो रहा है ? 
विद्यार्थी--कुछ लोगों का यह विश्वास है कि मृत्यु के पश्चात्‌ जीवात्मा 
कंब्र में सोता रहता है ; और न्याय के दिन कन्न में से सशरीर उठता है । 
इस सम्बन्ध में आपका क्या मत है ? 
महात्मा--यदि न्याय के दिन ही कर्मों का न्याय होगा ; और जीवात्मा 
न्याय के दिन तक कद्र में लेटे रहेंगे तो फिर उनके पास इस प्रश्‍न का उत्तर क्या 
है कि वर्तमान में जन्म लेने वाली ग्रात्मा के विभिन्न अवस्थाओं में जन्म लेने का 
कारण क्या है ? भ्रर्थात्‌ उनके कौन से कर्मों का क्या फल है? यदि विना कमें 
ही उन्हें इस प्रकार ईश्वर ने मनमाने ढंग से उत्पन्न कर दिया हुँ तो उसने 
उनके साथ अन्याय किया है अथवा इससे ईश्वर अन्यायी सिद्ध हो जाता है । 
विद्यार्थी--महात्मा जी ! ग्राखिर मृत्यु है क्या ? 
महात्मा- मृत्यु और जन्म वास्तव में एक ही क्रिया के दो नाम हैं। 
जैसे, जब एक ग्रध्यापक अपने घर से स्कूल को चलता है तो उसके बच्चे 
कहते हैं--“पिताजी जा रहे हूँ” ; आर स्कूल के विद्यार्थी उन्हें श्राते हुए देख 
बोलते है--“'अघ्यापक महोदय ग्रा रहे हैं ।” सो अध्यापक के चलने की एक 
ही क्रिया को कुछ कह रहे हैं--जा रहे हैं ; और कुछ कहते ह-अ रहे हैं । 
ठीक इसी प्रकार जीवात्मा की यात्रा को अर्थात्‌ जब वह एक शरीर को छोड़कर 
दुसरे शरीर में जाता है तो कुछ लोग य्रज्ञानतावश कहते हैं कि वह जा रहा है 
अर्थात्‌ मृत्यु को प्राप्त हो रहा है ; श्रौर कुछ कहते हैं---“जन्म हो रहा है 1” 
योगीराज कृष्ण महाराज ने ग्रपने महान्‌ गीता-ज्ञान में मृत्यु को ग्रति 
सुन्दर ढंग से इस प्रकार उपस्थित किया है-- 
“बांसांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि ग्रहणाति नरोऽपराशि । 
तथा शरोराखणि बिहाय जीर्णान्यान्यानि संयाति नवानि देही ॥ 
(गीता० २। २२) 
जिस प्रकार व्यक्ति पुराने वस्त्रों का परित्याग कर नये वस्त्र घरण करता 
है, ठीक उसी प्रकार, जीवात्मा पुराने ज्जंर करीर वा परित्यागवर न्ये 
शरीर को घारण करता है । 


१३२ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


जातस्यहि ध्र वो त्य, जन्म सतस्य च ॥ 
(हाह वारहावी सव” शोचितं महसि 
(गीता० २। २७) 
जिसने जन्म लिया है उसकी मूग अवश्य है, ग्रौर मृत्यु के पदचात्‌ जन्म 
अवश्यम्भावी है 
भ्रव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत। 
अव्यक्त निधनान्येव तत्र का परिवेदना ॥ 
(२।२५) 
जीवात्मा जन्म से पूवं अव्यक्त रूप में था ; और मध्य में व्यक्त भ्रथवा 
सशरीर बना, मृत्यु के पश्चात्‌ फिर श्रव्यक्त हो जायगा । श्रर्थात्‌ यात्रा पर 
चलता रहेगा । इसलिए इसमें शोक करने का कया कारण है ? 
विद्यार्थी--ग्रापने कुछ समय पूर्व कहा थ! कि मृत्यु प्यारी व मित्र है-- 
यह कैसे ? 
महात्मा--बच्चो ! प्रिय और मित्र की सबसे बड़ी पहिचान यही है कि 
वह माता-पिता के समान हमें सहयोग प्रदान करे ; और संकट के समय 
हमारी सहायता करे । मृत्यु यही कार्य तो करती है अर्थात्‌ जब वृद्धावस्था में 
शरीर जीणे-कीर्णं होकर जीवन को नरक बना देता है, तो उस समय मृत्यु ही 
ग्राकर हमें उस नरक से निकालकर भ्रर्थात्‌ उस जीणं-शीर्ण शरीर से मुक्ति 
प्रदान कर नये शरीर में प्रवेश कराती हे । सो मृत्यु से वढ़कर मनुष्य का और 
कोन प्रिय मित्र होगा ? 
विद्यार्थी -महात्मा जी ! जो उत्पन्न हुआ है उसकी मृत्यु तो घ्रायेगी 
ही ; फिर इसके भमेले में पड़कर व्यर्थ समय नष्ट करने से लाभ क्या है? 
्रर्थात्‌ मृत्यू के सम्बन्ध में विभिन्न मत रखने वाले सभी व्यक्तियों की गति जब 
एक समान ही होती है फिर मृत्यु को समझने, न समझने या गलत समझने से 
क्या लाभ-हानि है ? 
महात्मा-मृत्यु को न समने य! इसे गलत समझने से व्यक्ति की 
महान्‌ हानि है ; श्रोर इसे सही रूप में जान लेने पर बड़ा भारी लाभ है। 
प्रत्येक व्यक्ति सुख चाहता है। भय सुल का शत्रु होता है । मृत्यु संसार में सबसे 
अधिक व्यक्ति को भयभीत रखती है ; म्रौर साथ ही उसे अपने कर्तव्य के 
पालन करने से रोकती है । जेसे, व्यक्ति चाहता है कि उसके साथ या समाज 
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के साथ हो उले'एसाए-सत्ालार को तीच ६४ सके रोकने 
में भ्रत्याचारियों की गोली से मृत्यु हो जाने का भय सामने भ्रा जाता है तो 
फिर वह चुप बैठकर अत्याचार सहन करता रहता है । वुढ़ापा ग्राते देख वह 
मृत्यु का ध्यान कर रात-दिन भयभीत हो ग्रपनी नींद को खो बैठता है । चिन्ता 
चिता से भी खतरनाक होती है । इस प्रकार मृत्यु का भय मानव जीवन को 
सदैव भययुक्त रखकर व्यक्ति को कभी भी पूर्ण सुख का ग्रनूभव नहीं करने 
देता है ; परन्तु जव मनुष्य यह जान लेता है कि वह अमर है ; झौर मृत्यु 
निकम्मे शरीर को छोडफर नये शरीर को धारण करने का ही दूसरा नाम है 
तो फिर वह निर्भय बन जाता है। फिर वह मृत्यु पर विजय प्राप्त कर लेता 
है । मृत्यु का विजेता संसार का विजेता बन जाता है । 

मृत्यु को समभ लेने पर मृत्यु कैसे प्यारी बन जाती है या मानव किस 
प्रकार निर्भय बन जाता है इसका एक उदाहरण देना यहाँ उपयुक्त होगा-- 
पूर्वी अफ्रीका में एक दिन हमारे एक मित्र की मोटर के साथ दुर्घटना हो गई 
भ्रौर उसकी मोटर चूर-चूर हो गई । हम इस दुर्घटना को सुनकर उसके प्रति 
सहानुभूति प्रकट करने दुर्धटना-स्थल पर पहुंचे तो हमारे आइचये का ठिकाना 
न रहा जब हमने उन्हें अपने मित्रों के साथ हँसते, खाते-पीते और टेप-रिकाडर 
पर गाने सुनते देखा तो समझ में नहीं ग्राया कि वह सव कया हो रहा है ? 
आर हमने सहानुभूति के दो शब्द कहकर पूछा कि--“भाई एक ओर आपकी 
शानदार मोटर दुघंटना में समाप्त हो गई है; ओर दूसरी शोर आप हंस रहे 
हैं-यह सव क्या है ।'' तो उन्होंने हँसते हुए कहा--“महात्मा जी, मोटर की 
दुर्घटना मेरी नहीं अपितु बीमा कम्पनी की हुई है. मुझे तो बीमा कम्पनी नई 
मोटर खरीदकर देगी । मेरी गाड़ी बीमाशुदा है ।” बस इसी प्रकार यदि मानव 
को यह ज्ञान हो जाय कि उसकी मोटर अर्थात्‌ शरीर ईहवर की कम्पनी में 
बीमाशुदा है तो फिर इसके छिनने या छोड़ने पर रंज कैसे हो सकता है ? 
क्योंकि उसका दृढ़ विश्वास है कि ईश्‍वर उसे निश्चित रूप से दूसरी नई भोटर 
्रर्थात्‌ शरीर देगा । इसलिये मृत्यु को सही रूप में समझ लेने पर मानव का 
जीवन ही बदल जाता है। 

विद्यार्थी-महात्मा जी ! मृत्यु के समय बहुधा लोग रोते ही दिखलाई 
देते हैं, हँसता हुआ तो कोई दिखलाई नहीं देता है । 

महात्मा--बच्बो ! आपने अमी इतिहास नहीं पढ़ा | संसार का इतिहास 
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ऐसे महान्‌ श्रात्माश्रों से भरा पड़ा है, जिनके चेहरों पर मृत्यु को देखकर मुस्कर हट 
झा गई एश्रीरप्मृत्यु'्की उनके! पसि १३ 4मे के लिये दुमत आज लिनी पड़ी । 
जेते महपि स्वामी दयानन्द ने मृत्यु के समय स्नान किया, नये वस्त्र पहने, 
शिष्यों-भक्तों को ग्रपने से दूर हटा दिया और वेद-मंत्रो का उच्चारण कर 
मुस्कराते हुए कहा--“्रभु, खूब लीला की, खूब खेल रचाया, अच्छा प्रभु, तेरी 
लीला पुरी हो”, यह कहते हुए उहोंने इस संसार से विदा ली । 
कान्तिकारी रामप्रसाद विस्मिल को जव विदेशी सरकार ने उनकी देश- 

भक्ति के लिये मृत्यु का दण्ड दिया तो फांसी के तख्ते पर झूलने से पूर्व उन्होंने 
यह गाना गाया 

दरो दीवार पर हसरत से नज्ञर करते हैं। 

खुश रहो श्रहले वतन, हम तो सफ़र करते हैं ॥ 


२३ 


मेरा क्या है ? 


ग्राज कम्युनिस्ट नास्तिक अब्यापक पुनः सक्रिय दिखलाई पड़ रहा है। 
कई वरिष्ठ विद्यार्थी उसके समीप काग्रज-पैन्सिल लिये बैठे हूँ । उसके चेहरे 
से ऐसा प्रतीत हो रहा है जैसे वह ग्राज महात्मा जी पर विशेष आक्रमण की 
तेयारी में है। महात्मा जी भी ाज विशेष मुद्रा में हँ । उनके चेहरे पर 
गम्भीरता के स्थान पर लगातार हेसी-मुस्कान अउखेलियां खेल रही है । ऐसा 
लगता है कि पहिले दिन विषय की घोषणा न होने से उनका मस्तिष्क विशेष 
विचारों से वेधा न होकर स्वतंत्र विचरण कर रहा है। स्वतंत्रता और 
निश्चिन्तता का परिणाम मुस्कान तो होता ही है । 

विधिवत्‌ प्रार्थना व संगीत होने के पश्चात्‌ महात्मा जी ने विद्यार्थियों 
को भ्रपनी इच्छानुसार विषय उपस्थित करने का गामन्त्रण दिया । इस पर 
नास्तिक अध्यापक महोदय के संकेत पर एक बिद्यार्थी ने इस प्रकार विषय 
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को उपस्थित किया-- | न ग 
विद्यार्थी कृपया अजे इस विषय पर प्रकाश लिये कि मैरी क्या है? 
महात्मा- वच्चो ! विषय बड़ा गम्भीर व महत्त्वपूर्ण है। अपने को 

जान लेने के पदचात्‌ मानव का प्रमुख कतंव्य यही है कि अपने कतंव्य और 

झधिकार दोनों को जाने । इन्हें न जानने तथा इनके अनुकूल आचरण न 

करने से ही आज ससार में दुःख व अ्रशान्ति व्याप्त है। यदि सव लोग अपना 

कर्तव्य पालन करने लगें, ओर अपने ही अ्रधिकरार को प्राप्त करें तो फिर 
ससार से संघर्ष नाम की वस्तु ही समाप्त हो जाय ; भ्रौर सवेत राम राज्य 
की स्थापना हो जाए ? हः 

विद्यार्थी -महात्मा जी ! क्षमा कीजियेगा, श्रापने मेरे प्रश्‍न को नहीं 
समभा । मैंने केवल यही पूछा है कि मेरा अपना इस संसार में कया है 
्रर्थात्‌ मेरा अधिकार क्या है ? परन्तु आपने इसके साथ कतंव्य को अपनी 
झोर से जोड़कर मेरे प्रश्‍न को ही उल्टा कर दिया । 

महात्मा-बच्चे ! कर्तव्य और अ्रधिकार दोनो जुड़े हैं। कतंव्य से ही 
गघिकार का जन्म होता है। कर्तव्य के विना अधिकार की कल्पना करना 
ही पागलपन है ! भला वीज के विना वृक्ष को कभी कल्पना की जा सकती 

है ? कतव्य के बिना अधिकार की कल्पना स्पष्ट चोरी, डाका, अन्याय व 

अत्याचार है । 
विद्यार्थी-- क्या चोरी-डाका, अन्याय व ग्रत्याचार कतंव्य नहीं हैं ? 
महात्मा--चोरी, डाका कतंव्य नहीं कर्म है । वही कर्म कतंव्य कहाता 

है जो दूसरों के कतंव्य व अविकार का हनन व अपहरण न कर मानव व 

मानव समाज को उन्नति व सुख-शान्ति के लिये किया जाताहै। इसके 

विपरीत कमं कतंव्य नहीं पाप-कम की कोटि में ग्राते हैं । 

पाप, कमं और कतंव्य में भेद जान लेने के परचात्‌ भी प्रत्येक कतंव्य 
प्रत्येक मनुष्य के लिये नहीं होता हे । वही कतंव्य व्यक्ति का अपना कतंव्य 
होता है, जो उसके पुनीत लक्ष्य की पूति करने वाला हो । अन्यथा उस 
कतंव्य का उसे इच्छित फल व ग्रधिकार प्राप्त नहीं होगा । इसलिये जीवन 
में सफलता व अ्रधिकार प्राप्त करने के लिये यह परम आ्रावश्यक है कि 
व्यक्ति कर्मे-क्षेत्र में उतरने से पुवं यह जान ले कि मेर! कतंव्य कया हे ? 

विद्यार्थी —महात्मा जी ! पूंजीपतियो द्वारा चलाया यह बड़ा भारी 
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तल ह्‌ करि, ोग.क ७ अपने कतव्य, का ही भान ,कराप्रो- अधिकार रा 
नहीं । ग्रापने भी ग्राज कर्तव्य को हो प्रपुखता देकर पूँजीपतियी की इच्छा- 
नुसार ही उपदेश दिया हूँ । यही कारण हुँ कि भ्राज संसार में गरीवों का 
शोषण हो रहा हूँ । जो अपना कर्तव्य कर रहा है वह भूखा, नंगा, घर विहीन 
है, और जो अपने कतव्य का लेशमात्र भी पालन नही करता वह धन- 
सम्पत्ति के मालिक बने बंठे है । श्राप भी कतव्य के नाम पर पूंजीपतियों का 
समर्थन कर रहे हैं । 

महात्मा-वच्चे ! मैं आपकी भावना व वेदना का भ्रादर करता हं; 
परन्तु कतंव्य पालन करने के उपदेश को पूँजीपतियों का षड्यन्त्र कहना.व 
समझना भूल हँ । यही कारण है कि श्राज मिलों व फंविद्रयों में सर्वत्र 
झ्रधिकारों की लड़ाई चल रही है ; श्रौर कतंव्य की उपेक्षा हो रही है। हर 
मज़दूर काम कम ग्रौर अधिकार अधिक चाहता है ! काम के विना भ्रधिकार 
की माँग व प्राप्ति ही तो पूंजीवाद है । कतंव्य न करना या कमं के बिना 
फल की इच्छा करना ग्रथर्म व पाप है । कतंव्य-हत्या व घरम-हत्या एक ही 
वात है। शास्त्रों में लिखा है कि जो व्यक्ति घमं की हत्या करता है घमं 
उसकी हत्या कर देता है । . 

ग्रापने कहा है कि कमं करने वाले मजदूर भूखे-नंगे ; भौर कर्म न करने 
वाले घनी बने बंठे हैं। परन्तु यह अवस्था कतंव्य-पालन करने का परिणाम 
नहीं अपितु अपने कत्तव्य का पालन न करने का ही फल है । ईमानदारी के 
साथ कर्तव्य करना या किसी वस्तुको उत्पन्न कर देना ही कतव्य नहीं है 
अपितु उस कतंव्य से उत्पन्न फल को रक्षा व प्राप्ति करना भी उसी कतंव्य 
का महत्त्वपूर्ण अंग हे 1 इस प्रकार दोनों कतंव्यो का पालन करते हुए ही 
व्यक्ति फल की श्राशा कर सकता हुँ, ग्रधूरे कतंव्य के बल पर नहीं । जैसे 
यदि एक किसान रात-दिन परिश्रम करके खेती उत्पन्न करे, परन्तु खेती पक 
जाने पर उसकी रक्षा न करे तो फिर अन्यों द्वारा खेती का लूटा जाना 
स्वाभाविक है । यदि मजदूर कारखानों में वस्तुओं का केवल उत्पादन करना 
ही भ्रपना कतंव्य न समझ कर उस परिश्रम का उचित मूल्य प्राप्त करने का 
भी प्रयास करे तो फिर पूंजीपति किस प्रकार उसका शोपण कर सकेंगे ? 


विद्यार्थी--प्रपने कतंव्य को जानने का सरल उपाय क्या है ? 
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महात्मा--अ्रपने कतंत्र्य को जानने का एकमात्र उपाय अपने लक्ष्य को 

पहचानन ह.) बाहय केने ति 77, मप्र केक को; शाहाघक आहएभव है | 
वद्यार्थी--महात्मा जी ! अपने कतंव्य को पहचानना तो कठिन है, 

परन्तु भ्रपने अधिकार को तो लगभग सभी व्यक्ति जानते हैं। इस पर झापने 
इतना अधिक बल क्यों दिया ? 

महात्माग्रपने ग्रधिकार को समझना बड़ा महत्त्वपूर्ण कार्य है । 
दुभग्यिवश इसे न जानने के कारण ही व्यक्ति बड़ी भारी उलन व कष्टों में 
पड़ जाता हूँ । जब व्यक्ति अज्ञानतावश उन वस्तुओं व अधिकारों को अपना 
मान बैठता है जो उसके नहीं हैं, तो फिर उनके छिनने पर और उसके 
कुपरिणामःस्वरूप उसे कष्ट होना स्वाभाविक हे । वास्तव में देखा जाय तो 
दूसरों के अधिकारों के हनन ने ही श्राज वर्ग संघर्ष को जन्म दिया है । 
वर्तमान आथिक विषमता इसी का कुपरिणाम है । 

विद्यार्थी-- क्या कतंव्य की भाँति अधिकार के भी कई प्रकार होते हैं ? 
यदि हाँ तो क्‍या ? 

महात्मा--अ्रधिकार दो प्रकार के होते हैं भ्रर्यात्‌ एक संवैद्यानिकर प्रयोग 
अधिकार और पूर्ण अधिकार । संवैधानिक प्रयोग प्रधिकार वह होता है जिसमें 
वस्तु अपनी नहीं होती है, परन्तु उसके प्रयोग का अधिकार होता हूँ । वस्तु 
आपके पास कब तक रहेगी या भ्रापसे कब छीन ली जायगी यह श्राप की 
इच्छा पर नहीं ग्रपितु वस्तु के देने वाले की इच्छा व निर्णय पर निर्भर 
करेगा । इस प्रकार अपने परिश्रम द्वारा प्राप्त संसार की समस्त भोग- 
सामग्रियों के हम पूर्ण स्वामी नहीं अपितु इन पर हमारा केवल प्रयोगा- 
धिकार हे । उन्हीं वस्तुओं के हम पूर्ण स्वामी हैं जिन्हें कोई हमारी इच्छा 
के विना हमसे छीन न सके ! 

विद्यार्थी-हमारा घर, माता, पिता, भाई, स्त्री, अपना शरीर घ्रादि 
भौतिक बस्तु हैं, ्रोर भ्रपनी हैं। इन्हें हम से हमारी इच्छा के बिना कौन 
छीन सकता है ? इन पर तो प्रत्यक्ष रूप से हमारा पूर्ण अधिकार है । 

महात्मा--भोले बालक ! यही हमारी भयंकर भूल है कि हम इन्हे 
अपना समझते है । हमें अपनी इस भूल का तव ग्राभास होता है जब मृत्यु 
आकर हम से इन सबको एक-एक करके, शौर यहाँ तक कि हमारे अपने 
शरीर को भी छीन ले जाती है। यदि यह अ्रपनी वस्तु होती तो फिर मृत्यु 
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किस प्र कार हमसे इन्हें छीनने का साहस कर सकती थी ? 
विद्यार्थिपपऑ्र्वफिर/ तो/ स्रो देसी!“ क्षीएबस्तु3महीं पमखेणहम प्पना 
कह सके या जिसका हम अपने को पूर्ण स्वामी घोषित कर सकं । 
महात्मा--इस जगत्‌ में मनुष्य भ्रपने द्वारा किये गये ग्रच्छेवुरे कर्मों का 
पूर्ण स्वामी होता है । वह कमं मृत्यु की शक्ति से वाहर होते हैं। देहावसान 
के पदचात्‌ मानव के अपने संचित कमं ही उसके साथ जाते हैं, ग्रोर उन्हीं के 
बल पर उसे आगे जाति, ग्रायु ग्रौर भोग प्राप्त होते हैं । 
विद्यार्थी--प्रयोगाधिकार प्राप्त वस्तूश्नो की क्या पहिचान है? 
महात्मा--वही वस्तु आपको प्रयोगाचिकार में प्राप्त है जो आपने अपने 
खून-पसीने को बहाकर ईमानदारी के साथ प्राप्त की है इसके भ्रतिरिक्त अन्य 
वस्तु चोरी या डाके का माल होगी । उस पर प्रयोगाधिकार समझना भूल ही 
नहीं अपितु पाप है । 
विद्यार्थी--ईमानदारी के साथ परिश्रम द्वारा प्राप्त वस्तु को तो हम 
झपना कह सकते हैं या उस. पर अपना प्रयोगाधिकार समझ सकते हैं ? 
महात्मा--ईमानदारी के साथ भ्रपने परिश्रम द्वारा कमाई वस्तु पर 
अपना प्रयोगाधिकार तो होता है, परन्तु इतने पर भी हम उसे अपना नहीं 
कह सकते है । जैसे, एक व्यक्ति अपने परिश्रम से प्राप्त घन से दूष-घी 
खरीद सकता है, परन्तु यदि वह बीमार है या उसके प्रयोग करने की उसमें 
क्षमता नहीं है तो फिर उस वस्तु को उसे अपना नहीं समझना चाहिये ६ 
अन्यथा वह लाभ के स्थान पर प्रयोगाडिकार होते हुए भी हानिकारिक सिद्ध 
होगी । इस प्रकार अपनी भोजनशाला में झपने घन से बनी सामिग्री प्रयोग- 
चिकार से अपनी होती हुई भी उसमें अपने ग्रनुकूल ही अपनी होती है म्न्य 
नहीं, संसार में घनी लोगों के महुधा ग्रस्वस्थ रहने का कारण ही यही है कि 
मोजन करते समय इस बात का ध्यान नहीं रखते कि कोन भोजन उनका 
अपना है । ट 
विद्यार्थी-- महात्मा जी ! झापक सिद्धान्तानुसार कमं ही भ्रपना है, 
आर माता, पिता, पुत्र रादि कोई अपना नहीं है । ऐसी स्थिति में तो फिर 
झापसी प्रेम का बन्धन समाप्त होकर समाज छिन्न-भिन्न हो जायगा, म्रौर 
सर्वत्र व्यक्तिवाद व बंराग्यवाद फैल जायगा । झापके इस उपदेश से फिर 
लाभ क्या ? 
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महात्मा "a सत्य से आँखें बन्द SR यात Ri सत्य को 
सत्य समझकर फिर उसके अनुकूल अपना जीवन बनाना ही सुखमय होता हे 
जो वस्तु भ्रपनी नहीं दुसरे की है उसे भ्रपना समझना ही श्रन्याय है । इसके 
झतिरिकक्‍्त दूसरे की वस्तु के प्रति मोह उत्पन्न होने पर जब उसका वियोग 
होगा तो निश्चित रूप से क्लेश होगा । 

` जैसे एक व्यक्ति को मार्ग में कोई वस्तु पड़ी मिल गई जिस पर उससे 

पूर्वं उसका कोई धिकार नहीं था, और न ही वह उसकी है, परन्तु जब उसने 
उसे उठाकर श्रपना समझ लिया और दुर्भाग्य से यदि कुछ समय पश्चात्‌ 
उसकी चोरी हो जाय तो फिर वह उसके लिये दुःखी होता है। कारण यह 
कि मागं से उठाने के पश्चात्‌ उसने उसे अपना समझ लिया । उस अपनेपन 
ने उस वस्तु के प्रति मोह उत्पन्न कर दिया । जद उस वस्तु का वियोग 
हुआ तो मोह के कारण उसे कष्ट हुआ । इसी प्रकार माता, पिता आदि माग 
के यात्री हैं । सब की यात्रा अलग-अलग और यात्रा का समय भी ग्रलग-ग्रलग 
है । इनका वियोग होता ही है। इसलिये यदि इनके साथ अपने सही सम्वन्ध 
को जान लिया जाय तो फिर वियोग के समय अधिक कष्ट नहीं होगा । 
इसलिये यह उपदेश ही मानव क लिये हितकारी है । 

विद्यार्थी -अ्पनापन या मोह उम्पनन हुए बिना कोई किसी की सेवा, 
सहायता व चिन्ता कंसे करेगा ? ग्रपनेपन की भावना के विना तो संसार की 
प्रगति ही रुक जायेगी । 

महात्मा--भोले बालक ! मैं भ्रपनेपन को भावना के विरुद्ध कहाँ हूँ 
मैं तो चाहता हूं कि अपने मन को भावना की खूब वृद्धि हो, पर भेद समझना 
चाहिए । मेरा कहना यह है कि जिस वस्तु के प्रति जिस सीमा तक अपना 
मन है उसी सीमा तक मानने में लाभ है । 

विद्यार्थी -जिन वस्तुओं पर हमारा पूर्ण अधिकार नहीं या हमारी 
अपनी नहीं उनके प्रति श्रपनेपन की भावना केसे जागृत हो सकती है ? 

महात्मा--रेल में चलने वाला यात्री किसी विशेष सीट या बर्थ को जो 
उसके नाम पर विधिवत्‌ ग्रारक्षित हुई है, भ्रपना कहता है। उसकी रक्षा 
व स्वच्छता के लिये प्रयत्न करता है । परन्तु अपना कहता हुआ भी अपने 
ग्रन्दर भली-माति समझता रहता है कि सीट पर उसक्रा पूर्ण अ्रधिकार नहीं 
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अपितु प्रयोगिक रमी १ ही कीरिं? है कि! पते मैस्तिडक स्टेशन ग्राने 
पर वह सहषं उसे छोड़कर चल देता है श्रौर उसके वियोग के कारण दुःखी 
नहीं होता । ठीक इसी प्रकार यदि संसार मे चला जाय तो फिर मानव को 
वियोग के कारण दुःखी होना न पड़े । यजुर्वेद ने जीवन के इसी मार्ग को 
सर्वोत्तम वतलाते हुये कहा है-- 
ईशावास्यमिदं (9 सवं यत्किञच जगत्याङजगत्‌ । 
तेनत्यक्तेन सुङजीथा मा गृधः कस्यस्विद्धनम्‌ ॥ 
४०1१ 

यह सव जो कुछ पृथ्वी पर चराचर वस्तु है ईश्वर से ग्राच्छादित है । 
संसार की भोग सामग्रियों को ईश्‍वर द्वारा प्रयोग मात्र के लिए प्रदत्त मान 
कर इनका प्रयोग कर । दूसरों के भ्रविक्तार को छीनने का लालच मत कर । 

विद्यार्थी--महात्मा जी ! साम्यवाद आप को इस बात से सहमत है कि 
दूसरों के श्रधिकारों की चोरी से ही संसार में वर्ग संघर्ष व ग्रशान्ति है तो 
क्या ग्राप साम्यवाद का समर्थन करेंगे ? 

महात्मा--भाई शोषण के विरुद्ध साम्यवादी लड़ते हैं इतने अ्रंश में मैं 
उनका समर्थक हूँ, परन्तु जब वह रोटी, कपड़ा, मकान के नाम पर दूसरों 
की व्यक्तिगत स्वतंत्रता अर्थात्‌ स्वतंत्रतापूवंक लिखने, बोलने व चलने के 
अधिकार का जहाँ वह शोषण या अपहरण करते हैं वहीं मैं उनका विरोधी 
हैँ । शोषण झाथिक क्षेत्र में ही घातक होता हो, सो वात नहीं अपितु संत्र 
ही घातक होता है । साम्यवादी यह नहीं मानते अपितु आथिक शोषण को ही 
शोषण समभते हैं । र 

वैदिक धम व संस्कृति की दृष्टि में प्रत्येक माता, पिता, पुत्र, स्त्री, 
परिवार, समाज का अपना कतव्य व अधिक्रार होता है । जव तक सब अपने 
झाप कर्तव्य का पालन नहीं करेंगे; म्रौर सबको अपने आप अधिकार प्राप्त 
नहीं होंगे तव तक समाज किस प्रकार सुखी वन सकता है? अधिकांश परिवार 
इसीलिये दुःखी होते हैं कि उनमें किसो न किसी के द्वारा किसी के अधिकारों 
का हनन होता रहता है । 

महात्मा जी के उत्तरों से संतुष्ट हुए । सभी ने घमं के मर्म को समझा 
और प्रसन्न होकर धर्म मागं पर चलने का ब्रत लिया । ® 
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मंगाइए ; बांटिए ओर देश को बचाइए 


१: ईसाई पादरी उत्तर दें। --स्वामी श्रद्धानन्द ३) सँकड़ा 
२. Achallaage to the christian Faith „ ३) संकड़ा 
3. Bible in the Balance --चाल्से स्मिथ १५) सकडा 


४. ज्ञान विज्ञान के शत्रु ईसाई मत -ग्रोमप्रकाश त्यागी १०) सँकड़ा 
५, पोप की सेना का भारत पर हमला --भारतेन्द्रनाथ १०) संकड़ा 


६. ईसाइथों की प्रचार प्रणाली जगत्‌ कुमार १०) सँकड़ा 

७. पादरियों को चुनौती  -- स्वामी दर्शनानन्द सरस्त्रती १०) सेकड़ा 

८. बाइबल को चुनौती --ओमप्रकाश त्यागी १५) सेकड़ा 

६. और पादरी भाग गया. --श्रोमप्रकाश त्यागी १०) सैकड़ा 

१०. ईसाइयत की वास्तविकता --शाँति प्रकाश महोपदेशक १०)' सेकड़ा 

११. बाइबल कसौटी पर****** --चाल्से स्मिथ १५) सेकड़ा 
जन-ज्ञान प्रकाशन 


१५६७, हरघ्यान सिह मार्ग, नई दिल्ली-५ 
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९ hn 
उदारता पूर्वक सहयोग दें 
कुछ क्षेत्रों में ईसाई विरोधी साहित्य तो चाहिए पर वे धन नहीं भेज 
सकते, ग्रतः वहाँ साहित्य भेजने के लिए सहयोग चाहिए। आप अपनी 
ग्रोर से ईसाई प्रभावित क्षेत्रों में वितरण के न्षिए भ्रधिक से अधिक 
साहित्य भिजवायें । यह राष्ट्र की महत्वपूर्ण सेवा होगी । इसके लिए 
जितनी सहायता होगी उतना ही साहित्य हम भेजते जायेंगे। उदारता 
पु्वेक सहयोग दीजिए । 
राकेश रानी 


सम्पादक 
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वेदिक साहित्य 


१, वेदिक सत्संग पद्धति (हिन्दी व अंग्र जी) 

हिन्दी और अंग्रेजी मे एक साथ, प्रत्येक मंत्र के प्रत्येक शव्द की श्रन्वय 
सहित व्याख्याः अग्नेजी और हिन्दी में मूल्य २ रु० सजिल्द का मूल्य 
२॥ रु० । 

२. वेदिक सत्संग पद्धति (हिन्दी) नया संस्करण 
(केवल हिन्दी में) इसमें प्रत्येक मंत्र के साथ उसका अर्थ दिया गया हू। 
२८ पौंड बढ़िया कागज, तिरंगा बढ़िया आवरण, महषि का तिरंगा 
चित्र । २८ पाँड काग्रज, चुने हुए भजन । ८४ पृष्ठ । मूल्य ६० पैसे । 

, ५०) सँकड़ा। 

३. Ten Commandments of the Arya 99113]. स्व० पण्डित 
चमूपति एम० ए० लिखित आये समाज के दस नियमों की पूर्ण प्रभाव- 
कारी व्याख्या, जिसका मूल्य पहले १: ५० था अब केवल एक ₹० 
प्रति । ७) ५० की १० प्रतियां मिल रही हैं । पुस्तक में महषि का 
चार रंग में चित्र भ्रपुवं है । 


¥. Teaching of Swami Dayanand ७५ पसे 
५. Vedic Way of life -जला० दीवानचन्द कृत--१)' 
६. Layers of lifc -—ला० दीवानचन्द कृत --२) 
७. Message of the Arya Samaj to the Universe 


--भारतेन्द्र नाथ लिखित ३० पेसे । २५) सेकडा 

८. Vedic Sandhya & ००४७1 संध्या और प्रार्थना दोनों की हिन्दी 
अंग्रेजी में व्याख्या । ३० पैसे । २० सँकड़ा 

९. चेदिक गीता (भाष्य) २) 
' हान्‌ विद्वात्‌ स्व० आत्मानन्द जी का यह गीता भाष्य प्रचार की दृष्टि 
से अनुपम है । कमं भ्रौर प्रेरणा के ग्रद्भुत संगम इस भाष्य को अपनी 


विशेषता है । योगेश्वर कृष्ण का तिरंगा चित्र और उनका वीर वेश 
देखकर श्राप मुग्व हो जायेंगे । 


१०. योगेश्वर कुष्ण--भगवान्‌ कृष्ण का यह जीवन चरित्र लाखों व्यक्तियों 
*. ' तक पहुँचाना चाहिये । ब्र० जगदीश विद्यार्थी एम० ए० लिखित मूल्य 
` ४७ पैसे | ३०) सँकड़ा। 
. क्रान्तिकारी दयानन्द--युग प्रवंतक दयानन्द के क्रान्तिकारी स्वरूप से . 


सभो को परिचित कराने हेतु पुस्तक झत्यन्त उपयोगी हे । प्रोफेसर 
संतराम एम० एस० सी० लिखित । ७५ पैसे 
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| 
, यज्ञ प्रसाद --महात्मा भ्रानन्द स्वामी कृत मूल्य ४० पेसे । ३० 
के हि थैशे करते हगि सीय के वावअसार्द°भरिग्चांडरे ही होंगे! 
यह प्रेरक महात्मा जी का रचना प्रसाद है। इसे मंगाइये और 
भावना फैलाने हेतु वितरण कीजिए । | 
१३ गीत मजरी ~ ०९-०५७ ९००००९००००८००००००००० ००७ ८० पैर 
ईइवर भक्ति के गीत और प्रभु से प्रार्थना करते हुए यदि श्राप सचमुर 
अपने श्राप को भुलाना चाहते हैं तो गीत मंजरी का सहारा ली जिए 
पुस्तक अपने ढंग की अनूठी है । | 
१४. ज्ञान प्रकाश हरिशरण सिद्धांतालकार मूल्य १) ५० पैः 
— दीनानाथ सिद्धाँतालंकार ५ 
आर्ये समाज के २ विद्वानों की लेखनी ने सत्यार्थ प्रकाश का सार जिर 
भ्राकर्षक ढंग से प्रस्तुत किया है वह प्रचार के लिए अनुपम है। सत्या 
प्रकाश के गूढ़ रहस्यों तक पहुँचने के लिए ज्ञान प्रकाश पढ़िए, श्रौस 
प्रसारित कीजिए--१०) की १० प्रति, और ७५) सैकड़ा। शी 
मंगाइए, स्टाक बहुत थोड़ा है 
१५. वेद ज्योति--४०० मंत्रों का अर्थ सहित संग्रह--मूल्य ३ ) । 
१६. प्रार्थना संत्र व्याख्या --प० हरिशरण जी सिद्धांतालंकार लिखित प्रार्थन 
मंत्रों की अनुपम व्याख्या । मूल्य ४० परे. 
१७. भारत की भ्रवनति के ७ कारण--आचार्य जगदीश एम० ए० र्क 
लोह लेखनी द्वारा लिखित पृष्ठ ६८ । मूल्य ४० पैसे । ३५) सेकड़| 


२५०) हजार । 
१८. Light of Truth ७५ पैसे | 
१९. वेदिक अध्यात्म ज्योति ४०८ मंत्रों का ग्रथ सहित संग्रह मूल्य २ ) 
२०. योग जोवन मूल्य २| 
२९. नीति दोहावली मुल्य ८० पी 
२२ ज्ञान ज्योति--३५० वेद मन्त्रों की व्याख्या मूल्य ६ | 
२३ लाल ग्रांची ७०५०«५५०५५०८७००००००००५७७००००७७७७७७%०७%७७७%००५ मूल्य ८० चै डे 


यह सम्पूर्ण साहित्य भारी संख्या में मंगा कर "1 

झपने क्षेत्र पर वेद पताका लहराइए १; 

जन ज्ञान अकाशन 

१५९७, हरध्यान सिह रोड़, (निकट ३१ नाई वाला) | 
करोल बाग नई दिल्ली-५ 


moe gece ecm 


© (2270072 
झपने भ्रायं समाज के वार्षिकोत्सव पर कुल व्यय का २० 
| प्रतिशत साहित्य वितरण पर लगाइए। 


५८००९८०१८००८००८७०८०१०८०१९८०१०८०*%० 
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जन - ज्ञान (मासिक) के सदस्य बनने पर 


१५) २५ पेसे की पुस्तक 
उपहार मेँ प्राप्त करें 


आये जनता को यह जान परम हर्ष होगा कि 'जन-ज्ञान का सदस्यता 
बढाने के अभियान में हमने २० सितम्बर १६७० तक “'जन-ञ्ञान का नया 
[दस्य वनने पर १५) २५ की पुस्तकें उपहार में देने का निश्चय किया है । 


आपं केवल १०) भेज दं आपको इस उपहार क 
अतिरिक्त डाग्रेस १8७१ तक जन-ज्ञान के सभी अंक, जिनमे 


“sy 


अनेक विशेषांक भी हांगे, मिलते रहेंगे । 
इनके अतिरिक्त निम्न पसतके आपको 
हम सम्य उपहार में दी जाएंगी । 


ज्ञान-ज्योति मूल्य ३.०० । २. ज्ञान-प्रकाश मूल्य १.५० । २. थम 
चिन्तन मूल्य २.०० । ४. स्वर्ण पथ मूल्य २.००। ५. योग जीवन मूल्य 
२.०० । ६. क्रांतिकारी दयानन्द मुल्य ७५ पेसे । ७. भारत को श्रवनति के 
७ कारणा, मूल्य ५० पैसे । =. लाल-ग्राँधी मूल्य ८० पसे । नीति-दोहाबली 
मूल्य ८० पैसे | १०. योगेश्वर कृष्ण मूल्य ४० पसे । ११. यज्ञ प्रसाद मूल्य 
४० पैसे । १२. गीत मंजरी मूल्य ८० पैसे । १३. प्राय समाज वया मानता 
है? १५ पैसे । १४. विश्‍व को वेद का संदेश, १% पेसे | कुल जोड १५.२५ 


ऐसा अवसर बार-बार न जाएगा 
उपहार रजिस्ट्री से ग्राप्त करने के लिए २॥) अलग सें 


भेजिए या स्वयं कार्यालय से ले जाएं | 
ीघ्ता करें उपहार समाप्त हो जाने पर फिर योजना समाप्त हो 
' जाएगी । व्यवस्थापक 
जन-ज्ञान १५६७ हरध्यान सिह मागं नई, दिल्ली ५ 


यु 
) 
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गन उ गा ६० वह ChennarandeGangotri ~ | 
सौभ्यत्ता शौर गरिमा के 


प्रतीक 
> द [a tf जी 
सेड श्री प्रताप शह ज॑ 
शूर जी वल्लभदास 
® 
७ वर्षे तक सार्वदेशिक 
आये प्रतिनिधि समा के प्रधान 
रह इस वर्ष आपने उपप्रचान 
चनना स्वीकार कर अनुकरणीय 
ग्रादर्श प्रस्तुत किया है । 


"छे 
ग्रजात-दात्रु, शांत, | 
उदार श्रौर सच्चे मित्र 


डा० ह।रग्रक्राश 


| मंत्री 2 
म ग्राये प्रतिनिधि समा 
पंजाब 
प 
© 
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भारत के प्रसिद्ध शिक्षा शास्त्री 
तागा (्रिश्पक्ष भेत दछञ्नेष्ठ! 
गदाभूषरा 


डा० दुखन रास 
® 
_ झाप इस वर्ष सावंदेशिमः 
समा के प्रधान निर्वाचित हुए है । 
रचनात्मक कार्यों द्वारा श्रार्य 
समाज को श्रागे ले चलना श्रापका 
लक्ष्य है । 
आप 'जन-ज्ञान के म्राजीवन 
“¦ सदस्य हैं । आपका छाशीर्वाद सदा 


y 


2८४ ५-७० ०६ क Fo र Fs प; 
कडक > हो RLU Cd i | 


भारत के प्रसिद्ध 
विधि विशेषज्ञ 
श्री सोमनाथ 
एडवोकेट 
© 
, सावंदेशिक सभा श्रोर 
| राजवानी में ग्राय समाज को गति 


विधियों के प्रेरणा स्रोत: धर्म 
निष्ठ, कर्मठ गौर ऋषि भक्त 
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ग्राय समाज के गोरव 

() 
सावंदेशिक प्रसुसन्धान 
विभाग के श्रध्यक्ष आचाय श्री 
पं० वेद्यनाथ शास्त्री, एस० ए० 


=. ५ 
ह eg) 


1 र 
Vedic एष्टाः के सम्पादन 
| व अनेक हिन्दी, श्रं्र जी ग्रन्थों 
f तक = के 
भ न ¦ को लिख आपने श्रा समाज 
कर या 4 कछोश्रपूवसेवाकोहे। 
8 


सावेदेशिक गाथे प्रतिनिधि सभा 
के कोपाध्यक्ष 
श्री बालसुकन्द जी 
® 
आपके प्रयत्नो का परिणाम चांदनी 
चौक में स्थापित स्वामी श्रद्धानन्द का 
विशाल स्टेच्यू हुँ । 


® 
१४८ 
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“apropos 5 57 < 
RAT oN 
 f Mote 


मारत में भ्रायं समाज श्रान्दोलन के प्राण, कमंठ और धुन के धुनी 
हें दिन-रात ग्राये समाज के श्रतिरिवत भ्रौर कुछ सूझता ही नहीं 
श्री रामगोपाल जी संसद्‌ सदस्य 
| आपकी इच्छा न होते हुए भो सभी ने इस बार श्रापके सुदृढ़ हाथों में 
|: सावंदेशिक सभा का मंत्रित्व सांपा है । ग्रापका वरद हस्त 'जन-ज्ञान' कौ 
ति का ग्राधार है । 


१४६ 
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ग्रायं प्रतिनिधि सभा 
पंजाव के प्रधान 


कह पा अप 


| 
] 
| 
3 
दोचान रामत्रण दास 
| र 
| ७ 
कयी क 
| भें ग्रायं समाज शिथिलता 
| दूर कर रहा है । 
1 
1 


INS ri sateen 
क ४५९१७१७१५० 
«१४ ५ SUITE YHOO ५५, : 

4071 ३) AS + च HA SSNS 


आप 'जननज्ञान' के 


STRAINS 
५ 5:७० ०३४४२ 
PE as 

is he ५७ 
गे १ 


पंजाब में हिन्दुओं और | हद न ग 
हिन्दी के एक भात्र रक्ष । आ र ० | 
थ्री वीरेन्द्र जी । जा रि 
भी श्राजीवन सदस्य हैं। (me 8 । 
श्यं समाज को गति देने में || , जे ! 
ग्रापका मस्तिष्क निरन्तर | कळ 
चिन्तन रत रहता है । 

© न 
rE 
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'“जन-ज्ञान” की सम्पादिका श्रीमतो राकेश रानी बेठी हैं। सम्मेलन ने बहनों 
का वाहन किया है कि भोगवाद, फैशन श्रौर परचम के प्रवाह से 


परिवारों की रक्षा की जाए । 
| © 
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Ad 


NPS हि... 


५२ 
ता 


. 
७३-5० es 


त फड 


; दिन-रात परिश्रम कर गायं समाज को उन्नति के लिए 
कर्म करने वाले, ग्रांदर्श श्रीर उत्साही व्यक्ति है-- 


श्री पं० मुरारी लाल जी 


श्राय प्रतिनिधि सभा पंजाब के उपमंत्री के रूप में 
सेवाएं सदा स्मरण रहेंगी । होल 
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अंग्र जी सत्याथ-प्रकाश का मूल्य 
३० सितम्बर १९७० तक | 


केवल ५) होगा 
किन्तु ३० सितम्बर के बाद 
१०) की एक प्रति मिलेगी । ' 
४५) की ५ प्रतियां मिलेंगी । 
८०) की १० प्रतियां सिलेंगी। .. 
१८७) ५० पेसे की २५ प्रतियां मिलेगी । _ म 
३५०) की ५० प्रतियाँ मिलेंगी । 
६००) की १०० प्रतियां मिलेगी । 
कृपया शीघ्रता करें ओर अपना आदेश 
आज ही भेज दे 
आदेश के साथ चौथाई धन भेजे 
डाक सन न रेल व्यय पृथक्‌ होगा 1 
| व्यवस्थापफ | 
जन-ज्ञान-प्रकाशन, १५९७ हरध्यार्नासह रोड नई बिल्ली ५ 
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शासकों की कुटिलता से, | 
नन्ही जान के बदले में, | 
जगन्नाथ के छल-घात में, 
विषाक्त दूध के प्याले में 
दयानन्द ! मर गया इक बार । KS 
परन्तु ? | 
श्रा्यों को प्रापसी फूट से, । 
वाद-विवाद, घोर निद्रा से, 
वेद प्रचार प्रमाद से, 
झौर ? 
ग्रार्यो के प्रनायेत्व से, “ = 
दयानन्द | मर रहा | 
बार-बार ! बार-घार !! बार-बार !!! ! 

--चितरंगो | 
© NESE) DNA Cte) ® | 
आम्‌ अग्ने नय सुपथा राये अस्मान्‌ विश्वानि देव वयुनानि 
विद्वान्‌ । युयोध्यस्मञ्जुहुराणमेनो भूयिष्ठान्ते नम उक्ति ; 


विधेम || 


पद्मानुवाद :-- 
हे प्रकाश स्वरूप देव, सुदेव, ज्ञान स्वरूप हे ! । 
सकल सुखदाता पिता हे ! दिव्य देव भ्रनूप हे ! ॥ 
विज्ञान, राज्य, ऐश्वर्य प्राप्ति हेतु हम बढ़ते रहें । 
ग्राप्त जन जिस मार्ग से चलते रहें, वह पथ गहें ॥ 
विज्ञान उत्तम कमं सब हममें पिता ! भर दीजिए । 
कुटिलता से युक्त दूषित कमं सब हर लीजिए ॥ 
नित नग्नता पूर्वक प्रशंसा के वचन बोला करें| 
तेरो कृपा के पात्र बन श्रानन्द से डोला करें ।। र्र 
तव स्तुति ग्रोर उपासना में हम सदा संलग्न हों । रे 
करते हुए तव प्राथना श्रानन्द में ही मग्न हों ॥ 
--विद्याभास्कर शास्त्री 


है 
AO WT 


"ET 
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केवल उनसे 
जो वेदिक विचारधारा का 
प्रचार चाहते है 


“अ ग्रेजी सत्यार्थ प्रकाश” का प्रकाशन प्रारम्भ हो चुका है पूंजी न 
होते हुए भी इस महान्‌ ग्रन्थ के प्रकाशन का श्रेय वस्तुतः 'जन-ज्ञान' के 
सदस्यों को ही है जिनकी शक्ति ही हमारी शक्ति है । अत्यन्त भ्राकषेक, 
सुन्दर भौर बढ़िया कागज पर 5121151 सत्यार्थ प्रकाश को अपने द्वारा भ्रन्यों 
` को भेंट कर श्राप स्वयं गौरव अनुभव करेंगे, ऐसा हमारा विश्वास है । 

अंग्र जी सत्यार्थ प्रकाश के ग्रादरी संपादक मंडल में आये समाज के गौरव 
श्राचाय वंद्यनाथ जी शास्त्री, आचाय॑ जगदीश जी विद्यार्थी एम० ए०, व श्री 
रघुनाथ प्रसाद 'पाठक' का सहयोग भोर मार्ग दर्शन मिल रहा है। सावंदेशिक 
सभा के मंत्री श्री रामगोपाल जी व श्री भोम्प्रकाश जी त्यागी ने भी इस 
प्रकाशन पर हादिक शुभ कामनाएँ प्रदान करने के साथ-साथ अपने सहयोग का 
- ग्राइवासन भी दिया है । 

यह संस्करण प्रत्येक हृष्टि से ए-(0-0512 हो, कोई भो त्रुटि न रहे, 
इसके लिए हम यत्नशील हैं। प्रभु कृपा करेंगे तो दीवाली से पहले-पहले 
आप इसको देश विदेश में वितरित कर सकेंगे। अंग्रजी ग्रनुवाद स्व० पं० 
दुर्गाप्रसाद जी का किया हे । पुराने भ्राये भली भाँति जानते हैं कि पं० 
दुर्गाप्रसाद जी कितने उच्च कोटि के ऋषि भक्त और अंग्रेजी के विद्वान्‌ थे । 
इतना ही कहना पर्याप्त हुँ कि सत्यार्थ प्रकाश के इस अंग्रेजी भ्रनुवाद में 
ऋषि की भावना और ग्रात्मा के भ्राप दद्दंन कर सकेंगे । 

हम योजनाएँ और घोषणाऐ करने में नहीं कार्य में विशवास रखते हैं 
गत २९ मास का हमारा कार्य स्वयं प्रपनी कहानी कह रहा हे । तूफान और 
प्रॉधियों में ग्रडिंग 'जन-ज्ञान' ग्राज यह गर्व कर सकता हे कि उसे भायें 
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जनता का प्यार दुलार मुग्ध भाव से प्राप्त हुआ है । इसी आशीर्वाद के बल 
पर झाज उसकी सदस्य संख्या श्रये समाज के पत्रों में सबसे ग्रघिक हूँ । 
१२ आकंषक विशेषांक गत २६ मास में मेंट कर जो सेवा संभव हुई वह की 
झौर की जा रही है । 

धन का अभाव हमारी एकमात्र समस्या हुँ। वहनथान है, फिर भी 
प्रभु की कृपा से कमी कायें रुका नहीं और रुकेगा भी नहीं यह भ्रटल विश्वास 
है, इसी विश्वास से प्मंग्र जी सत्यार्थ प्रकाश प्रैस में दे दिया, तो वह तो 
निश्चित ही छप जायेगा । किन्तु हजारों रुपए 'का कागज चाहिए, कहाँ से 
ग्राए ? इस समय यही सोच रहा हे 2१0000: 

झौर, सोच रहा हूँ कि सर्वान्तर्यामी प्रभु सच्चे ऋषि भवतों को प्रेरणा 
झवद्य करेंगे कि वे इस पवित्र कार्य के लिए ब्रत रखकर भी भ्रपनो झाहुति 
झवश्य भेजें । 

जो यह मानते हों कि महर्षि की विचारधारा का विदेशों में प्रचार 
होना चाहिए उनसे ही हम कह रहे हैं, श्रन्यों से कहना व्यर्थे कि मेरे भाई ! 
बूदू-बूंद से घट भरो ! एक दिन ब्रत रखकर भी सत्यार्थ प्रकाश के प्रकाशन 
में सहयोग प्रदान करो । - 

प्रभु का काये है, प्रभु करेंग्रे ही हम तो निमित्त मात्र हैं, यं जन'""**' 
सोचिए हृदय में कि कया हमारा कत्तव्य है भौर श्रंतः प्रेरणा से कुछ श्रपनी 
ग्राहुति शीघ्र भेजिए । इच्छा है कि ग्रंग्रे जी सत्यार्थ प्रकाश के साथ ही महष 
का अंग्रेजी जीवन चरित्र भी दीपावली तक छप जाए पर इस इच्छा की 
पूर्ति हमारे हाथ नहीं, आपके हाथ में है । 

यदि इन दोनों ग्रन्थों का प्रकाशन झाप व्यर्थ नहीं समभते तो १) भेजिए 
या १०००) पर झ्ाज ही भेजिए अवश्य, आगे बढ़ने के लिए भ्रापकी भ्राहुति 
की हम प्रतीक्षा कर रहे हैं । 


यह अन्तिम अवसर हे 


“जन-ज्ञानः का आजीवन शुल्क १०१) था फिर १५१) किया, किन्तु 
अनेक पत्र श्राने से ४ सितम्बर तक फिर १०१) कर दिया । वास्तव में 
१०१) में जीवन भर “जन-ज्ञान' प्राप्त करना प्रत्येक इष्टि से लाम की बात 
थी--किन्तु हम पर यह भारी दायित्व है । हो सकता है कि शुल्क में वृद्धि 
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- होती जाए फिर भी श्राजीवन सदस्यों को तो भेंट करना हीं है । यह सब 

बिशुद्ध प्रचार की दृष्टि से किया गया था | 5 

अव आजीवन सदस्यता शुल्क २०१) दो सौ एक रुपए कर दिया है भ्रोर 
किसी भी स्थिति मे किसी का भी शुल्क १५ सितम्बर १६७० के बाद २०१) 
से कम स्वीकार न किया जाएगा, १०१ ) में आजीवन सदस्य बनने का यह 
अंतिम अवसर है । 

अतः इन पंक्तियों को पढ़ते ही श्राजीवन सदस्य बनने हेतु १०१) भेज 
दें। १५ सितम्बर के पदचात्‌ न धन स्वीकार होगा, न आग्रह । इस सभ्वन्ध 
में कृपया इस निर्णय को भ्रन्तिम समझें । र 

जिन्हें भी वैदिक विचारधारा प्रसार की चिन्ता हो वे अब प्रतीक्षा न 
करें उदारता से १०१) आज ही भेज दें, इससे जहाँ आपको लाभ होगा । 
वहां हमें सत्यार्थप्रकाशादि प्रकाशन में सुविधा होगी । क 

क्या हम आशा करें कि हमारे माननीय सदस्य प्रार्थना स्वीकार कर इस 
अंतिम अवसर से लाभ उठा हमें प्रागे बढ़ने में सहारा देंगे ? 

हम अपना काप करते जा रहे हैं, करते जाएंगे, प्रभु हमें शक्ति दो कि 
हम समय के साथ न बहें, समय को बदलने में समर्थे हो सकें । 

--भा रतेन्द्रनाथ 
OL) आता अत हा RE ST NS 9 
कया ऋषि जीवन न छप सकेगा ? 

इच्छा है कि दीवाली से पहले English सत्यार्थ प्रकाश के साथ-साथ 
महषि दयानन्द का अंग्रेजी जीवन-चरित्र भी छप जाए, क्योंकि अंग्रेजी पढ़ 
लिखे लोगों को देने के लिए ऐसी मेंट नहीं है । 

वस्तुत: यह हमारे लिए अत्यन्त लज्जा की बात है कि हम अपने गुरुदेव 
का जीवन चरित्र भी किसी विदेशी को भेंट न दे सकें । इच्छा है कि यह कमी 
पूरी हो, किन्तु इच्छा की पूति कौन करे? 

प्रन बड़ा सीधा है ग्रौर कह रहा हूं ऋषि दयानन्द की जय बोलने 


कि क्या दीवाली तक ऋषि जीवन छप सकेगा ? | 
भारतेन्द्र नाथ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


सा 


र by Arya Samaj प्रकशि C 


अंग्रेजी सत्याये  प्रकीश प्रकाशन हेतु 
प्राप्त आइतियां | 


१. महात्मा श्रानन्द मिक्षु जी सरस्वती , १५.०० 
२. वैद्य गुरुदत्त जो उपन्यासकार नई दिल्ली १०१.०० 
३. श्री रामरक्‍्खा ढांढा सिकन्दराबाद १००.०० 
४. श्री रमेशचन्द ढांढा सिकन्दराबाद १००.०० 
५. श्री द्वारका दास जो श्रमृतसर ५०.०० 
६. श्री जयदेव श्रायं वस्बई ११.०० =~. 
७. श्रीमती शन्नो देवो जी कलकत्ता २५.०० 
८. श्रीमती विद्यावती जो सब्बरवाल कलकत्ता २५.०० 
९. श्री मोती भाई गणेश जी पटेल ५.00 
१०. श्री भ्रजु न प्रसाद नाथ नगर २.०० 
११. श्रो रघुनाथ सिंह जी मेरठ ५.०० 
१२. श्री टी० एल० बावनशेड बदनापुर ५.०० 
१३. डा० जगदीश चन्द्र ग्रांतरी १४.०० 
१४. श्री मोहनलाल जी फ़िरोजपुर २,०० 
१५. श्री मुन्नीलाल मन्त्री नवांशहर २.०० 
१६. श्री मुन्नीलाल जी कु बरपुर ११.०० 
१७. श्री रामकृष्ण रमेशचन्द्र १०.०० 
१८. श्री नाथूलाल शर्मा मन्दसोर ५.०० - 
१६. डा० रघुवीरदत्त फरू खाबाद ४५.०० 
२०. श्रौ राधाकृष्ण आयं पटियाला ५.०० 
२१. श्री रणबीर सिंह जी कोटा : ५.०० 
२२. श्री रामभरोसे सिह ग्वालियर Yoo 
२३. श्री क्षेमचन्द शास्त्री जमालपुर | ५.०० 
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प्रार्थना स्वीकार कर, विदेशों तक महर्षि का संदेश पहुँचाने के 
प्रयत्न में जिन्होंने सहयोग दिया उनका श्राभार प्रगट करने हेतु शब्द 
नहीं, प्रभु कृपा करें कि हम साहित्य के महत्त्व को समझ, इस गोर 
ध्यान दे सकं । सफलता पके सहयोग की प्रतीक्षा में है-- 


राकेश रानी 


क्रमश :- 
५ सस्पाढक 
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